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भूमिका 


प्रथम मानव की सृष्टि से लेकर नगर सभ्यता के प्रयम आश्राविर्भाव 
के काल का इतिहास मानव समाज का बुनियादी इतिहास है। इस 
प्रामतिहासिक मानव को समझे विना मनुष्य के श्राथुनिक इतिहास की 
सहो व्याख्या सम्भव नहीं है । प्रागतिहासिक मानव संस्कृति का विकास 
थीरे-घीरे लाखों वर्ष तक कंसे हुआ यही इस पुस्तक का विपय है। 

जिसे हम श्रसभ्य या वर्वर युग कहते हैं, उस युग की छाप हमारे रीति- 
रिवाजों में मौजुद है श्रोर हमारी सुसंस्कृत कलाझों में भी श्रादिम कला 
श्रौर संस्कृति के बीज मौजूद हैं। समाज संगठन की शक्ति मानव रक्त 
में ही वर्तमान है परन्तु प्रारम्भिक समाज का विकास होता श्राया है 
श्रौर इस विकास का इतिहास जंसा रोचक है वैसा ही शिक्षाप्रद भी है। 
मानव-विज्ञान का प्रारम्भ हुआ विभिन्‍न शझ्रादिम मानव समूहों के 
भ्रदूभुत रिवाजों भ्रौर सामाजिक संस्थाओं के विवरण के द्वारा परन्तु इस 
विज्ञान की श्राज की विकसित श्रवस्था में ही हम विभिन्‍न रिवाजों श्ौर 
प्रनुष्ठानों की श्रन्तनिद्ठित एकता को देख पाते हैं। श्रादिम समाज 
संगठन के मौलिक सिद्धान्तों का अवलोकन इस रचना में किया गया है । 

उत्पादन प्रथा और समाज संगठन का एक घनिष्ठ सम्बन्ध है । इस 
सम्बन्ध ने श्राथिक संगठन को रूप दिया है और इस श्राथिक संगठन ने 
सामाजिक श्रनुष्ठानों को प्रभावित किया है | विवाह्यदि उंस्कारों का भी 
आराथिक संगठन से सम्बन्ध है परन्तु दूसरी शोर वैवाहिक रीति-रिवाजों 
ने श्राथिक संगठन को भी प्रभावित किया है। प्रचलित घारणा के 
विपरीत दाशं निक विचार सभ्य समाज की ही उपज नहीं हैं। दार्शनिक 
विचारधारा श्रादिम समाज में भी प्रवाहित थी यद्यपि दार्शनिकों की 
संख्या श्रधिक न थी जैसा कि श्रांज के समाज में भी नहीं है। श्रादिम 
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मानव समाज में घम्म, न्याय, शासन, राजनीति आदि के रूपों का विकास 
किस प्रकार हुआ यह भी एक दिलचस्प इतिहास है । इस इतिहास की 
रूपरेखा का दिग्दशंन इस पुस्तक में कराया गया है । अ्रवएव पुस्तक 
आदिम मानव समाज और संस्कृति का एक संक्षिप्त परन्तु सुसम्वद्ध 
इतिहास हो गई है । 

उपसंहार के रूप में श्रादिम कला और कुछ श्रादिम जातियों की 
विशेषताश्रों के सम्बन्ध में दो अश्रध्याय जोड़े गये हैं। श्राज के भ्ादिम 
समाज के श्रध्ययन से, विशेषकर उनमें प्रचलित लोक कथाश्रों के द्वारा 
उनके श्रादिम पुरखों के सम्बन्ध में हमें वहुत कुछ जानकारी मिल जाती 
है | कहीं-कहीं तो आधुनिक सभ्यता के सम्पर्क में श्राकर इन समाजों का 
श्रादिम रूप बदल चुका है परन्तु कई देशों और स्थानों में उनका रूप 
प्राय: श्रपरिवर्तित ही है । परिवर्तत न होने का कारण यह है कि बाद में 
थ्राने वालों ने उन्हें या तो दुर्गंभ स्थानों में ढकेल दिया या फिर वे ऐसी 
जगह जा बसे जहाँ दूसरों के लिए वसना लाभकर नहीं था। उनमें यदि 
कोई परिवर्तन हुआ है तो यह कि यदि उनके पुरखों ने किसी दिद्ा में 
विज्लेष प्रगति की हो तो ये उन प्रगतिशील वांतों को भूल या छोड़ ऋ्ञुके 
हैं । 

संस्कृति के विकास के सम्बन्ध में भी एक बात ध्यान में रखना 
श्रावश्यक है कि कभी-कभी एक भूखण्ड की संस्कृति दूसरे भूखण्ड में 
फल गई थी और भिन्‍त-भिन्‍न विकासधाराएँ मिलकर एक ही संस्कृति 


की नदी में प्रवाहित हो गई थीं । 
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विष प्रवेश 

प्रागितिहास के विना इतिहास अघूरा रह जाता है। 
परन्तु पृथ्वी पर मनुष्य के आविर्भाव के प्राचीनतम काल का 
कोई लिपिवद्ध इतिहास नहीं है। लाख, दस लाख वर्ष पहले 
की घटनाओं और मानव-प्रगति की जानकारी प्राप्त करने के 
* लिए हमें पुरातत्व विज्ञान और भृगर्भ झास्त्र का आश्रय लेना 
पड़ता है | जमीन के नीचे खुदाई के द्वारा जो कब्र, मकान, 
कंकाल और श्रौजर आदि मिले हैं वे प्राचीन और आधुनिक 
काल के वीच की कड़ियाँ हैं । इसीलिए पुरातत्व विज्ञान ने पिछले 
सौ वर्षो में प्रभूत उन्नति की है । हैनरी लेआड्ड ने सन्‌ १८४६ में 
निमरूद (मोसल के दक्षिण-पूर्वी स्तूप) की खुदाई से जब 
असीरिया के राजाओं के दो मुख्य महलों का पता लगाया, 
उस समय भी पुरातत्व पूर्ण वैज्ञानिक आधार पर प्रतिष्ठित 
नहीं हुआ था । उन्होंने जो मूर्तियाँ और कलाक्ृतियाँ प्राप्त 
कीं वे आज ब्रिटिश संग्रहालय में रखी हुई हैं । परन्तु आज 
मूर्तियाँ, खुदाई के स्थानों से हटाई नहीं जातीं, वे यथास्थान रख 
दी जाती हैं। जिस स्थान पर लेझ्ार्ड ने खुदाई की थी उसी 
स्थान पर सन्‌ १६४६ में ब्रिटिश स्कूल आव श्राकियोलाजी 
ने फिर से खुदाई की और इससे न केवल शाही महलों को 
वह रूप दिया गया जैसे कि वे असीरिया के राजाओं के समय 
दिखाई देते थे, वल्कि सारे शहर की स्थिति का भी ज्ञान हो 
जाता है । 
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चीन में पुरातात्विक अन्वेषण की एक दिलचस्प कहानी 
है। चीन के होनान प्रदेश में, सन्‌ १८६० के लगभग सिश्राव 
ठुन नामक स्थान के किसानों को अपने खेतों में कुछ श्रद्भुत 
किस्म की हड्डियाँ मिलीं। इन हड्डियों पर अण्डाकृति खरोच 
और + की शकल के दरारों के श्रलावा कुछ ज्यामिति के 
चिह्न थ्रौर छुद्र चित्र -भी खुदे हुए थे। ली नाम के एक 
किसान ने यह निश्चय किया कि हो न हो ये ड्रागन की 
हंड्डियां हैं जो उस समय चीन की देशी दवाश्रों में वहुत शक्ति- 
जाली मानी जाती थीं; यह चीन में आ्राधुनिक चिकित्सा प्रणाली 
के प्रवर्तत से पहले की वात है । ली ने हड्डियां रासायनिकों के 
हाथों में रखीं। रासायनिकों ने हड्डियों का चूर वनाकर उसे 
स्तायविक रोगों के श्रममोल उपचार के रूप में वेचा। किसी 
रासायनिक की दुकान में, सन्‌ १८९६ में पुरातत्व विशारद एक 
चीनी ने लक्ष्य किया कि सम्रूची हड्डियों में वने हुए ज्यामिति 
के चिह्न किसी लिपि के अक्षरों के श्रनुरूप हैं । पुरातत्वविदों 
ने ये हड्डियाँ खरीदनी शुरू कर दीं। प्रायः तीस वर्ष वाद 
हड्डियों पर की गई खुदाइयों की ठीक-ठीक व्याख्या की जा 
सकी । 

इन हड्डियों के द्वारा पुराने जमाने में भविष्यवाणी की 
जाती थी | जिस प्रश्न का उत्तर माँगा जाता था, पुरोहित 
हड्डी पर उसकी खुदाई करते थे । पुरोहित जवाब के लिए, 
हड्डियों पर कुछ खरोच देते थे और फिर उन्हें गरम करते थे । 
गरमी से हड्डियों पर जिस दिशा में दरार पड़ते थे उसी से 
प्रनन का उत्तर हाँ या ना में समझा जाता था। यह 
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भी जानकारी की गई कि ये हड्डियाँ महलों में रखी हुई थीं 
ओर उन पर खुदे हुए प्रश्न राजाओं के प्रईन थे । ये प्रश्न 
राजनीति या युद्ध के श्रथवा होने वाली फसल आदि के 
संबंध में होते थे । फिर यह मालूम हुआ कि ये राजा शांग 
वंश के थे जो चीन के इस भाग में ईसा पूर्व १७६५ शरीर 
११२३ के वीच राज्य करते थे । अंतिम वात यह मालूम की 
गई कि जिस जगह हड्डियाँ मिली थीं वह थी शान राजाओं की 
राजधानी आन्यांग (परवर्तीकाल का 'लिन')। इस प्रकार 
चीनी सभ्यता के प्रारंभिक काल की तिथि काफी पीछे चली 
गयी । 

पुरातत्व-अन्वेषण का तात्कालिक उद्देश्य मनुष्य के श्रतीत 
का पता लगाना है परन्तु इसका श्रन्तिम उद्देश्य सभ्यताओों के 
उत्थान, विकास और पतन की प्रक्रियाओं को सुवोध बनाना 
है । इतिहास का भी यही अन्तिम उद्देश्य है लेकिन इतिहासकार 
एक स्वल्प अवधि की सीमा में ही काम करता है जब कि 
मानव-वैज्ञानिक हजारों वर्ष के दायरे में मानव-प्रवृत्तियों की 
खोज करता है। मानव विज्ञान के लिए सभ्यता का पैमाना 
विस्तृत और विशाल है । 

मानव-विज्ञान का एक भौतिक पक्ष है और एक सांस्कृतिक 
पक्ष । भौतिक पक्ष का संबंध मानवजाति की उत्पत्ति तथा 
शरीर-संगठन की विशेषताओं और परिवतेनों आदि से है । 
मनुष्य ने क्या किया यह सांस्कृतिक पक्ष का विपय है। प्रस्तुत 
पुस्तक में इसी विपय की चर्चा की गई है। साहित्यिक नहीं 
वल्कि व्यापक अर्थ में संस्कृति वह है जो मनुष्य करता है । 
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साथ ही संस्कृति एक मानसिक उपज है । प्रायः प्रत्येक जन- 
जाति की अपनी-भ्रपनी सांस्कृतिक विशिष्टताएं हैं यद्यपि एक 
बड़े क्षेत्र में कई जनजातियों में अनुरूप विशिष्टताएँ भी मिलती 
हैं। यह जरूरी नहीं कि प्रत्येक जनजाति अपनी संस्कृति का 
आविष्कार स्वयं करे | संस्कृति का प्रसार भी एक जनजाति 
से दूसरी को हुआ करता है । कभी-कभी ऐसा भी होता है कि 
कोई जाति किसी अन्य संस्क्रति को पूरे तौर पर अपनी ही 
संस्कृति वना लेती है । 

सांस्कृतिक मानव-विज्ञान की तीन मुख्य शाखाएँ हैं । एक 
है भाषा संबंधी ज्ञान। आदिम जातियों के भाषा-वैचित्र्य से 
खनेक तथ्यों की जानकारी मिल सकती है । उनकी भाषाओं 
का विश्लेषण और वर्गीकरण पहला कदम मात्र है। वास्तव में 
उनकी सहायता से हम व्यक्तिगत और सामूहिक मनोविज्ञान 
के गहरे स्तरों को समझ सकते हैं। जो घारणाएँ भाषाई रूप 
के अ्भिन्‍न श्रंग हैं वे व्यक्ति की विचार प्रणाली पर एक सूक्ष्म 
प्रभाव डालती हैं । पुरातत्व विज्ञान इसकी एक और शाखा है 
जिसका उल्लेख हम ऊपर कर चुके हैं । तीसरी शाखा नृतत्व- 
शास्त्र का संवंध सभी जीवित संस्कृतियों के भिन्‍न-भिन्‍न रूपों 
से है। नृतत्व-शास्त्री का काम मौजूदा संस्कृतियों के तुलनात्मक 
अ्रध्ययन से ऐसा निष्कर्ष निकालना है जिसे व्यापक रूप से 
संस्क्रति मात्र के लिए लागू किया जा सके । नृतत्वशास्त्री का 
अन्तिम उद्देश्य वही है जो समाजशास्त्री, या अर्थश्ञास्त्री या 
अंशत: इतिहासकार का भी है। ये चारों यह समभने की 
कोशिद करते हैं कि समाज और संस्क्ृतियाँ किस प्रकार काम 
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करती हैं और उनमें परिवर्तत किस प्रकार के और क्‍यों होते 
हैं । इन नियमों को जानने के लिए हमें उन मौलिक सिद्धान्तों 
को पकड़ना पड़ता है जो सभी समाजों और संस्क्ृतियों के 
आधारस्वरूप हैं । 

विज्ञान का यह साधारण नियम है कि जहाँ संभव हो 
खोज सरल से जटिल की ओर की जाती है। जृतत्वश्ञास्त्री 
आदिम संस्कृतियों की खोज में संलग्न रहकर ठीक इसी नियम 
का पालन करता है । उसका विश्वास है कि सरल समाजों के 
अध्ययन से जो निष्कर्ष निकलते हैं उनसे जटिल समाजों को 
समभकने में सहायता मिलती है। भ्रव नयी खोज व्यक्तित्व और 
संस्कृति के परस्पर संबंध के बारे में की जा रही है | वर्तमान 
काल में प्रायोगिक विज्ञान के क्षेत्र में भी मानव विज्ञान का 
इस्तेमाल हो रहा है। उदाहरण स्वरूप जनजातियों के नियंत्रण 
के लिए मानव-विज्ञान विशेषज्ञों को नियुक्त किया जाता है। 
विभिन्‍न जातियों के परस्पर संबंध और औद्योगिक संबंधों के 
अध्ययन के लिए भी उन्हें नियुक्त किया जा रहा है। मानव- 
शास्त्री इस विषय में भी महत्वपूर्ण जानकारी प्राप्त कर रहे 
हैं कि विभिन्‍न जातियों में रोग की प्रतिरोध शक्ति कितनी है। 
आज यह एक निर्धारित तथ्य है कि पश्चिमी अफ्रीका के तीग्रो 
जटिल मलेरिया रोग को अच्छी तरह वरदाइत कर लेते हैं जब 
कि अन्य जात्तियाँ वहाँ टिक नहीं सकतीं । साथ ही ये नीग्रों 
मलेरिया के वाहक भी हैं। यदि उन्हें श्रन्यत्र ले जाया जाय तो 
वे मलेरिया फैलाये विना नहीं रह सकते । 

आदिम समाज की उत्पत्ति, उत्कर्ष और वर्तमान स्थिति 
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का अध्ययन न केवल दिलचस्प है वल्कि इससे मनुष्य को अपने 
संबंध में जानकारी प्राप्त होती है इसलिए यह अध्ययन अ्रति 

महत्वपूर्ण भी है। परन्तु मानव विज्ञान की खोज अभी अपूर्ण 
है और अमीमांसित समस्याश्रों के कारण इसमें मतभेद भी काफी 
है। उदाहरण के लिए अमेरिका में प्रथम मानव कब पहुँचा, 
इस सम्वन्ध में किसी का उत्तर है ३ हजार वर्ष पहले तो कोई 
कहता है तीस या सत्तर हजार वर्ष पहले । किसी का कहना हैं 
कि अमेरिका में जो लोग एशिया से पहले पहल गये वे एक 
विकसित संस्कृति को भी अपने साथ ले गये और अश्रन्यों का 
कहना है कि वहाँ संस्कृति का विकास स्वतन्त्र रूप से हुआ । 
मतभेद का एक कारण यह है कि मानव, स्वभावत: ज्ञान को 
प्रणालीवद्ध करने की चेष्टा करता है और कोई वात उस 
प्रणाली के वाहर दिखाई पड़े तो उसे वह स्वीकार नहीं करना 
चाहता । मिसाल के तौर पर मानव विकासक्रम में चेलियन 
(आविवेलियन) से अश्ूलियन, अश्युलियव से सुस्तेरियन 
(नीयनदर्थत्य), मुस्तेरियत से आरिगनेशियन और (क्रोमैग्नन) 
आरिगनोशियन से सोल्युट्रियन संस्कृति का सम्बन्ध जोड़ा जाता 
है। यह सिलसिला यूरोप के लिए तो ठीक है लेकिन सारे 
विश्व पर यह लागू है यह सन्देह जनक है। इसी प्रकार एक 
समस्या यह है कि प्रथम मानव कहां पैदा हुआ ? यूरोप में, 
दक्षिण पह्चिम एशिया में या चीन में या अफ्रीका में । सम्भव 
है खोज की नई विधियों से इत समस्याओं का भी समाधान 
हो जाये और मतभेद का दायरा भी काफी घट जाय । 


प्रथम मानव 

प्रथम मानव पर से परदा उठ जाता है हिमयुग के प्रारम्भ 
में आज से कोई दस लाख वर्ष पहले । लेकिन वह मानव आज 
जैसा मनुष्य नहीं था । उसकी खोपड़ी छोटी, ठुड़डी वड़ी और 
चौड़ी थी और वानर जगत से अभी अभी निकलने के चिह्न 
उसमें मौजूद थे । दक्षिण अफ्रीका के नरानुरूप वानर (श्रॉस्ट्रा- 
लोपिथिसीनी ) के श्रस्थि भ्रवज्ञेपों से यह पता लगाया गया है । 
इससे पता चलता है कि विकास क्रम ने दक्षिण अ्रफ्रीका में 
दस लाख वर्ष पहले एक ऐसे प्राणी की सृष्टि की जो वानर 
आर नर की सीमा रेखा पर अवस्थित थी। नर और वानर 
का प्रधान प्रभेद यह है कि नर ओऔजारों का इस्तेमाल कर 
सकता है | वानर श्रौजारों का इस्तेमाल कर ही नहीं सकता, 
ऐसी वात नहीं है। छड़ी, लकड़ी का इस्तेमाल वानर भी 
कर सकते हैं परन्तु मनुष्य ओऔजारों का इस्तेमाल वरावर 
करता रहता है और ओऔजारों को सुन्दर वनाने की भी वह 
चेष्टा करता है । 

आ्ौजार इस्तेमाल करने की प्रवृत्ति मनुष्य में कैसे पैदा हुई 
यह कहना कठिन है, लेकिन सीचे खड़े होकर चलने से इसका 
कुछ सम्बन्ध है। सीबे खड़े रहने पर हाथ खुल जाते हैं । 
हाथों से तरह तरह का काम करना सम्भव होता है । मनुष्य के 
हाथों की बनावट भी ऐसी है कि वृद्धांगुप्ठ को वाकी अंग्रुलियों 
के मुकावले रखा जा सकता है जिससे किसी चीज़ को पकड़ने 
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में आसानी होती है । 

वानर से विभिन्‍न मानव के विकास का एक और कारण 
उसका शक्तिशाली मस्तिष्क है। इसका विकास कंसे हुआ, 
यह भी निश्चित रूप से कहना कठिन है। लेकिन यह अनुमान 
असंगत न होगा कि ओऔजारों के वनाने के साथ उसका मस्तिष्क 
और शज्ञीघत्र विकसित हुआ । 

जावा में 'पिथिकंन्थोपस इरेक्टस' की खोज से पता 
चलता है कि मानव जाति का विकास “ऑऑस्‍्ट्रालोशिथिसिनों' 
से और श्रागे वढ़ चला है परन्तु आछ्ठनिक मानव का पूर्व॑ज 
हमें चीन में पाइपिंग के पास प्राप्त अ्रस्थि अ्रवशेषों में मिलता 
है जिसे 'सिनेन्थोपस” का नाम दिया गया है । यूरोप में स्वा- 
नसकुम्व में मस्तक का जो कंकाल मिला है, वह ढाई 
लाख वर्ष पहले का वताया जाता है। उसे निश्चित रूप से 
मनुष्य कंकाल कहा जा सकता है। फ्राँस में फान्ट शेव्हाड में 
जो कंकाल प्राप्त हुआ है उसकी उम्र सवा लाख वर्ष की है । 
इसके वाद नीआनडर्थल मानव की उत्पत्ति हुईं। समय के 
साथ नीआनडर्थल मानव का भी लोप हो गया। आराज से 
२५ हजार वर्ष पूर्व आधुनिक मानव जाति का ही विस्तार 
होने लगा ओर अन्य प्रकार की सभी मानव जातियों का लोप 
हो गया । | 


प्रारम्भिक समाज 

मानव प्रकृति के लिए मनुष्य शरीर और मानव मस्तिष्क 
के अतिरिक्त सामाजिकता भी ग्रावश्यक है, पुरातात्विक अव- 
शेषों में यह चिह्न तहीं मिलते कि आदिम मानव के सामाजिक 
संगठन का प्रारम्भिक रूप क्‍या था। इस खोज के लिए हमें 
चानरों और नरानुरूप वानरों के जगत्‌ में प्रवेश करना पड़ता 
है। उच्च स्तर के पल्ुओं और मनुष्यों की महत्वपूर्ण आव- 
इयकताएऐं प्रायः एक जेसी ही हैं। खाने-पीने और इवास- 
प्रदवास की प्रक्रियाएँ तो एक समान हैं ही, सन्‍्तान पालन की 
'रीतियाँ भी दोनों में प्राय: ग्रनुरूप हैँ। वच्चों के लालन-पालन, 
खाद्य सामग्री एकत्र करने, अपने को बचाने, इत्यादि प्रकार 
के कामों के लिए वहुतेरे पशु विशिष्ट दल बनाते हैं । वन्दर 
इस प्रकार का जीवन विताने में श्रधिक कुशल होते हैं। 
प्रकृति से मेलजोल रखने वाले पद्मु जगत के विकास क्रम में इन 
सामाजिक प्रदृत्तियों का महत्वपूर्ण भाग रहा है | 

प्रोफेसर जुकरमान ने लन्दन, पेरिस और मूनिक के 
चिड़ियाघरों में वेश्वून जातीय वानरों के कार्यकलाप का सूक्ष्म 
अध्ययन किया है। इन बेबून वस्तियों में वन्दरों को इच्छा- 
सुझरूप पारिवारिक व्यवस्था करने की आजादी थी। ये वन्दर 
विशालकाय और शक्तिशाली थे--नर, मादों से कहीं बड़े थे । 
जुकरमन ने देखा कि नर अपनी विशाल आकृति का पूरा फायदा 
उठाते हैं और मादों पर पूर्ण प्रभुत्व करते हैं । नरों में भी आकार 
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ओर भीषणता का व्यवधान है और उनमें संघर्ष होता है ॥ 
लेकिन लड़ाई इस हद तक नहीं होती कि खून से लथपथ 
एक ही नर वन्दर जीता रहे और वाकी सव खत्म हो 
जायें । यह लड़ाई म्रुर्गों जेसी लड़ाई है। हर एक गुण्डा 
है लेकिन वह देख कर ही पहचान लेता है कि कोई दूसराः 
उससे बड़ा गरुण्डा है । वस वह चुपचाप हार मान लेता है; 
एक प्रभु वन जाता है और दूसरा अधीन । इस प्रकार सारे 
दल में प्रभुता के ओहदे वन जाते हैं और य्रुद्ध विराम कीः 
स्थिति कायम हो जाती है । 

यह प्रभ्भुता, दल के संगठत और नर मादाओं में सम्बन्ध 
का आधार वन जाती है। वलशाली नर वेबून सारी मादी 
बैबूनों को हथिया लेते हैं। किसी को एक ही पत्नी मिलती 
है तो कुछ को छोटा-मोटा हरम प्राप्त हो जाता है। दल में 
बड़े छोटे का अन्दाज उसके अधिकार क्षेत्र के दायरे से मिल 
जाता है | वैबून अपनी पत्नियों पर पुरा नियन्त्रण रखता है । 
मादा को नर के चन्द फीट के अन्दर ही रहना पड़ता है और 
नर भर पेट खाता रहता है और मादा को चुपचाप अपनी 
जगह बेठा रहना पड़ता है। नर मादा पर तो नजर रखता 
ही है, साथ ही किसी और नर को उनसे दूर रखने के लिए 
भी चौकसी रखता है | इसी प्रकार अन्य नर वैवून भी अपने 
काम में व्यस्त रहते हैं। दल के निचले स्तर के कमजोर 
बैबूनों को विपत्नीक रहना पड़ता है। लेकिन- ये किसी न 
किसी हरम. में वतौर दोस्त के जुड़ जाते हैं। वे- मादाओं परः 
नजर न डालें तो उनसे कोई छेड़खानी नहीं करता । 
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किसी की सृत्यु होने पर दल की स्थिति डॉवाडोल हो 
जाती है। मादा की मृत्यु हो तो विधुर वेद्वन दूसरों के हरम 
से अपनी क्षति पूर्ति की चेष्टा करता है और नर मर जाता है 
तो उसकी बेवाश्रों के लिए भीपण संग्राम छिड़ जाता है । 

दल में सस्त्रासवाद का वातावरण होते हुए भी इसका रूप 
एक सुगठित समाज का है। सन्त्रासवाद की भी इस समाज में 
उपयोगिता है । झुख्य उपयोगिता यह है कि प्रभृत्व के प्रभाव के 
कारण दल जिन्दा रहता है और वच्चों के लालन-पालन श्रादि 
कार्यो में दलगत सुविधाझों का लाभ उठाना सम्भव है। साथ 
ही दल में लड़ने की वह ताकत होती है जो प्राकृतिक जीवन 
में दल के बचाव के लिए आवश्यक है । परन्तु यह भी दल के 
सामाजिक जीवन का सम्पूर्ण चित्न नहीं है। जुकरमान ने लक्ष्य 
किया कि कोई भी वंद्न विना उद्देश्य के इधर उधर घृमता 
नहीं है । चलते फिरते भी उसका श्रन्य बैबूनों से एक निर्दिप्ट 
सम्बन्ध होता है । शिक्षु वैबून भाता से और माता शिक्षु से 
चिपकी रहती है । मादा नर के श्रास-पास घूमती रहती है और 
तर हर समय मादा पर नजर रखता हैं। नर, नर पर भी 
प्रभुत्व के स्तर के अनुसार नजर रखता है | इन सभी सम्बन्धों 
के साथ, किसी वैतून के अपने व्यवितत्व श्रौर उसकी 
तात्कालिक आवश्यकताओं के पेचीदे जोड़ पर ही किसी विशेष 
मुहूर्त में उसका कार्य निर्भर रहता है। वैद्वन दल पञ्चु जगत 
का एक सूर्य मण्डल जैसा है । 

आस्ट्र लिया की आदिम जातियों में भी इसी प्रकार के 
जटिल सम्बन्ध पाये जाते हैं यद्यपि वे वन्‍न्दर की भांति दाँत से 
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काटने को नहीं दौड़ते और रुत्री पुरुष या उम्र सम्बन्धी अनेक 
रीति रिवाज और नियमों से बंधे रहते हैं । 
प्राध्यापक श्री कार्पेन्टर ने पनामा नहर के पास गर्जनकारी 
वन्दरों का अ्रध्ययन किया है । ये वैबून जैसे खूंखार नहीं होते 
परन्तु उनकी गरज इतनी डरावनी है. कि अभ्यस्त लोग भी 
सुनकर डर जाते हैं । इस दल में सहयोग ही जीवन का नियम 
है । जंगलों में उनका अपना क्षेत्र होता है। उस क्षेत्र में अन्य 
पशु भले ही रहें लेकिन गर्जनकारी वन्दरों के किसी श्रौर दल 
को उसमें प्रवेश का अधिकार नहीं दिया जाता । कोई दूसरा 
दल वहाँ ञ्राता है तो वे भीषण गर्जन करते रहते हैं और धीरे- 
घीरे दूसरा दल हट जाता है। अपने क्षेत्र में पेड़ों की शाखाओं 
पर वे खेलते, खाते और सोते हैं । एक पेड़ से दूसरे पेड़ को.वे 
उसी स्थान से होकर जाते हैं जहाँ दोनों की डार्ले मिलती हैं। 
इन वन्दरों के लिए भी सव समय यह आ्रासान काम नहीं होता । 
कहाँ से डाल पार की जाय इस विषय में जब सनन्‍्देह होता है 
तो थोड़े से वयस्क वन्दर इधर उधर फल जाते हैं। इस कार्ये 
में कोई प्रतियोगिता की भावना नहीं होती । किसी नेता को 
उपयुक्त मार्ग मिल जाय तो वह एक विचित्र आवाज करता 
है और वाकी वन्दर उसी के पीछे हो लेते हैं। फिर सारा गिरोह 
करीव-करीव एक कतार में यात्रा शुरू करता है। मादाएँ वच्चों 
को पीठ पर चढ़ा लेती हैं या किसी प्रकार उनकी देखभाल 
करती हैं। चलते चलते कोई वच्चा वन्दर नीचे गिर पड़े तो 
उसी स्थान पर नर बन्दर इकट्ठ होकर तेंदुआ भ्रादि को भगाने 
के लिए विकट चीत्कार करते हैं। परन्तु वच्चे को. नीचे से 


प्रारम्भिक समान १३ 


उठाने का काम मादाओं का ही है। 

गर्जनकारी बन्दरों में मादाओ्ं की संख्या नरों से अधिक 
होती है लेकिन वेवून की तरह यह नर कोई हरम नहीं रखता । 
यौन क्रिया के लिए नर मादाओं के वीच घूमते फिरते हैं । कोई 
पिता नहीं हैं, सभी 'चाचा' हूँ | यौन वृत्ति से प्रतियोगिता की 
भावना नहीं फैलती और न प्रभुत्व ही पैदा होता है। 

सवेरे सभी एक पेड़ से दूसरे और दूसरे से तीसरे पर जाकर 
भर पेट फल, फूल, पत्ती और कलियाँ खाते हैं और दोपहर को 
वयस्क वन्दर डालों पर आराम करने की जगह ढूँढ लेते हैं 
मादाएँ बच्चों के साथ हो लेती हैं श्लौर कभी-कभी उन्हें सिखाती 
हैं कि क्या खाना चाहिए और कंसे । कोई नया वच्चा पैदा 
हुआ हो तो सभी मादाएँ उसे घेर कर वेठ जाती हैं । कम से 
कम तीन वर्ष तक वच्चों की देखभाल की जाती है । दल के 
बड़े वच्चे खूब खेलते हैं और एक दूसरे को दौड़ाते रहते हैं । 
खेल में किसी को चोट लगे और कोई चीख पड़े तो बड़े वन्दर 
घुड़क देते हैं और सव शान्‍्त हो जाते हैं। घुड़की का कारण 
ताराजगी नहीं वल्कि दल को नियन्त्रण में रखना है । 

गर्जेनकारी वन्दरों में क्रोध और थआक्रमणकारी बृत्ति अन्य 
दलों के मुकावले अ्रधिक प्रकाश में आती है लेकिन दल के 
अन्दर ये भावनाएं बचपन से ही प्रशिक्षण के कारण दवी 
रहती हैं। इस प्रकार गर्जंनकारी वन्दर-दल की सामाजिकता 
का रूप स्पष्ट है। वैदून और गर्जनकारी वन्दर के सामाजिक 
संगठन के रूप भिन्‍न हैं परन्तु दोनों अपने अपने स्थान पर 
कार्य करते हैं । 
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एक और प्रकार के वन्दर गिवन का परिवार एकपत्नीक 
है । लेकिन यह मानव समाज का एक पत्नी परिवार नहीं है। 
नर हो या मादा, एक ही लिंग के दो वयस्क गिवन एक दूसरे 
के प्रवल प्रतिद्वन्दी होते हैं। मर्द मर्दे को भगा देते हैं और 
ओऔरत औरत को भगा देती है। इस प्रकार अन्त तक एक नर 
का सम्बन्ध एक ही मादा से बनता रहता है। लक्ष्य करने की 
वात यह है कि इन दोनों का सम्बन्ध यौन सम्बन्ध से अधिक 
है। दोनों में प्यार की भावना भी होती है । व्यक्तिगत गिवनों 
में प्रतिद्विन्दिता की भावना भले ही हो परन्तु दल एकता-सूत्र 
में आवद्ध होता है। साथ ही प्रभ्नृत्व भी कुछ मात्रा में वर्तमान 
है जो दल को नियन्त्रित रखता हैं। आकार और प्रभुत्व में 
नर और मादा प्राय: समान होने के कारण गिवन समाज का 
रूप बेबून समाज के रूप से कुछ भिन्‍न है । 

पद्चिम अ्रफ्रीका के जंगलों में स्वतन्त्र रूफ से विचरण 
करते हुए शिम्पांजियों का अध्ययन डाक्टर निसेन ने किया 
है । उनके अ्रध्ययन के अनुसार शिम्पांजी आठ या नी के दल 
में घुमते फिरते हैं । इसमें वड़े छोटे दोनों शामिल हैं। उनके 
यौन-सम्वन्ध में कोई विशेषता नजर नहीं आती यद्यपि _ 
मादाओं की अपेक्षा नरों की संख्या कम होती है और हो 
सकता है कि किसी दल में एक ही वयस्क नर हो । उनमें 
शान्तिपूर्ण सहयोग की मात्रा अधिक है। डाक्टर निसेन को 
विभिन्‍न दलों में भी प्रतियोगिता या बृणा की भावना दिखाई 
नहीं दी वल्कि उन्हें यह अनुभव हुआ कि दो दल सामयिक 
रूप से मिल जाते हैं और फिर अ्रलग हो जाते हैं। दल के 
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अन्दर किसी के प्रभुत्व के चिह्न उन्हें दिखाई नहीं दिये। 
उनकी धारणा यह हुई कि दल के सदस्यों में स्वतन्त्रता की 
'स्फूरति है और गतिविधि में लचीलापन है। वे स्वेच्छा से 
“विचरण करते रहते हैं और आवाज के जरिये परस्पर सम्पर्क 
में रहते हैं । 

वन्दी अवस्था में भी शिम्पांजियों का अध्ययन किया गया 
'है। यद्यपि उनकी यह प्राकृतिक अवस्था नहीं है परन्तु उनके 
आचरण में परस्पर निर्भरता मनुष्यों जैसी जान पड़ती है । 
“शिम्पांजी दल के संगठन में सदस्यों का एक निरदिप्ट सम्बन्ध 
'होता है जिसके द्वारा दल की क्रियाएँ नियन्त्रित होती हैं । 
"मृदु स्वभाव और आत्मविश्वास उनके प्राकृतिक ग्रुण हैं और 
“विशेष वन्बुत्व तथा सविशेष शत्रुता की भावनाओं के संयोग 
से वे बहुत कुछ मानवीय ग्रुण सम्पन्न हैं । 

गुरिल्ला का अध्ययन और भी कठिन है, इसलिए उनके 
सम्बन्ध में जानकारी भी थोड़ी ही प्राप्त हो सकी है । लेकिन 
इतना पता चला है कि वे दलवद्ध रहते हैं और यह दल कभी 
'कभी बड़ा भी होता है । प्रतीत यह होता है कि एक दूसरे के 
प्रति वे विरुद्ध भावापन्न नहीं होते और वयस्क नर शान्ति 
'ओऔर सहयोग से जीवन विताते हैं ॥ मौटे तौर पर कहा जा 
'सकता है कि उनका आचरण शिम्पांजी और मनुष्य जँसा ही 
'होता है। 

वन्दर और नरानुरूप वानरों के इस अ्रध्ययन्त से यह 
“निष्कर्ष निकाला जा सकता है कि इन पशुओं को दलवद्ध रूप 
में रहने की श्रावश्यकता मालूम पड़ती है । इनमें दल गठन 
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करने की क्षमता भी काफी है | एक का दूसरे से क्या. सम्बन्ध 

होना चाहिए, यह भी वे सीख लेते हैं। इस प्रकार दल के. 
अन्दर पृथक व्यक्तित्व परस्पर गंथे हुए रहते हैं । जिस दल में . 
प्रभु है वह और भी सुसंगठित होता है । संक्षेप में यह दल 

एक सम्मिलित समाज है, पशुओं का एक भुण्ड मात्र नहीं है| 

यह समाज विकसित मस्तिष्क और बुद्धि की उपज है जिनके 

द्वारा समाज में विभिन्‍न सदस्यों का जठिल समन्वय सम्भव 

है। वन्दरों और ग्रिवन के समाज में कुछ जड़ता है परन्तु 

शिम्पांजी, ग्रुरिल्ला आदि के समाजों में लचीलापन है जो 

मानव समाज की ओर इंगित करता है। नरानुरूप वानरों 

की भाँति ही मनुष्य सामाजिक जीव है और मानव प्रकृति से 

ही समाज की स्थापना हुई है । 


३ नक्काशी यंत्र, बीच में आन्तरक 


क्‍ अल, ॥0॥ 00 


है 
भा 
हि 
पेश 
छि० 
(87 १ 
पड 
फट *॑+ 
न थी0/ 
४ ,> 
| 
के 
हे 
पट ५. 
7 
बह पर 
ध हि 
5 
- 
््यि प््ज 
हि 
प्र्र 
छः िः 
(भ्‌ &$ 


कोर 





प्राचीन पाषाए-चघुग 

प्रथम हिमयुग (गुंज ग्लेसिएशन) से लेकर अन्तिम हिमयुग 
(उमंग्लेसिएशन) तक कां काल प्राचीन पाषाण युग कहा जाता 
है। इसके पहले के काल को ऊषः पाषाण युग कहा जाता है जबकि 
आदिम मानव उन्हीं औजारों का इस्तेमाल करता था जो उसे 
प्राकृतिक रूप में मिलते थे । औजारों को मानवोपयोगी बनाने 
का काम प्राचीन पाषाणयुग में ही झ्रारम्भ हुआ | प्राचीन पाषाण 
युग को तीन भागों में वाँटा जाता है--अति प्राचीन, मध्य 
प्राचीन और श्रन्तिम प्राचीन । पत्थर के विभिन्‍न औजारों से 
ही यह वर्गीकरण किया गया है । अ्रन्तिम प्राचीन काल पाषाण- 
युग का अ्त्यल्प भाग मात्र है--केवल दो फीसदी । प्राचीन 
पाषाण युग का मानव अधिकाँश खुली जगहों में ही रहता था। 
पानी के पास और उन जानवरों के निकट जिनका वह शिकार 

करता था, उसका निवास स्थान था । 
प्राचीन पाषाणयुग के पत्थर के औजारों के श्रवसाद 
(डिपाजिट) उत्तरी फ्रॉस की सोम घाटी और इंगलेंड के दक्षिण 
में थेम्स नदी के किनारे मिलते हैं। मुख्यत: दो किस्म के श्रौजार 
यहाँ मिलते हैं--मोटे छोर वाली कुल्हाड़ी और फ्लेक्स श्र्थात्‌ 
पत्थर के छिलके । पत्थर की जो पतली पत्तियाँ मिलती हैं वे 
वास्तव में विशेष रूप से वताये गये छिलके ही हैं। औजारों 
_ की विभिन्‍नता या उनके वनाने के तरीकों की विभिन्‍नता के 
कारण श्रावेब्हिये, क्लैक्टन, सेंश्राइयोल आदि स्थानों की 
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संस्क्ृतियों को पृथक किया गया है परन्तु इन संस्क्ृतियों में कोई 
विकासक्रम नहीं है। परवर्ती काल में पैरिस के निकट लवालोआ 
नामक स्थान में औजारों का कुछ विकसित रूप मिलता है। 
लवालोशझा में प्राप्त छिलकों को गोल, अण्डाकार या त्रिकोण 
बनाने के उद्दं श्य से मोटे छोर वाले आन्तरक पत्थरों को विशेष 
रूप से वनाया गया है । ठोंकने पीटने से ये पत्थर प्राय: कुर्माकार 
बन जाते हैं, इसलिए इन्हें कृर्माकार आन्तरक भी कहा जाता है । 

मध्य पाषाण युग में ल मुस्तिये (दक्षिण-पर्चिम फ्रांस) की 
संस्कृति पैदा हुई। इस युग में लोग ग़ुहाश्रों और पहाड़ों के 
आश्रयों में रहने लगे थे। आग का प्रयोग और दफनाने की 
प्रथा भी इस युग में मिलती है । म्ुस्तिए संस्कृति के प्रथम काल 
में दिल की शक्ल वाली छोटी कुल्हाड़ियाँ और खुर्चेन यन्त्र 
मिलते हैं । इसके वाद के काल में कुल्हाड़ियाँ कम और छिलके 
वाले औजार अधिक मिलते हैं। मुस्तिए संस्कृति में ही हड्डी के 
आऔजार पहले-पहल मिलते हैं । 

पाषाण युग का अन्तिम काल पूरे युग का पचासवाँ भाग . 
मात्र है, लेकिन इसी अ्रवधि में प्रागेतिहासिक मानव ने सबसे 
अधिक सॉस्क्ृतिक प्रगति की । पत्थर की पत्तियों से विशेष 
कामों के लिए उपयोगी औजार वनने लगे और इन औजारों ने 
कुल्हाड़ी और छिलकन का स्थान लिया। हड्डी, हाथी दाँत और 
हरिण की सींग के औजार भी वंनाये जाने लगे थे । मध्य 
यूरोप, दक्षिण रूस और साइवीरिया में इस युग के मनुष्यों के 
सबसे प्रथस निवास स्थान मिलते हैं । ये मकान मिट्टी के नीचे 
गढ़े में अण्डाकार या लम्बे बने हुए हैं । प्राचीन युग की कला 
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का प्रारम्भ भी इसी युग में होता है । उपज बढ़ाने वाले जादू, 
निजी सम्पत्ति श्ौर सामाजिक विभाग के भी चिह्न मिलते हैं। 
तव प्रारम्भिक आदिम जातियों का लोप हो चुका था और 
आधुनिक मानव जाति ने उनका स्थान ले लिया था। इसी 
युग में पेरीगाडियन, शोरिगनेशियन, सोल्युट्रियन और मेगडेलै- 
नियन संस्क्ृतियों का उदय हुआ । 

प्राचीन पाषाण युग के एशिया में भिन्‍न प्रकार के दो मुख्य 
सांस्कृतिक प्रदेश हैं। उत्तर भारत, चीन, वर्मा, मलाया और 
जावा जैसे दक्षिणी और पूर्वी प्रान्त में कुल्हाड़ी मुख्य औजार हैं। 
पश्चिमी प्रान्त में, जिसमें पैलेस्टाइन, तुर्की, सीरिया, पश्चिम 
भारत, मेसोपोटामिया श्रादि शामिल हैं, प्राचीन पापाण युग का 
विकास यूरोप की भाँति ही हुभा है। यहाँ कुल्हाड़ी और 
लवालोओआा किस्म के पत्थर के पतले टुकड़े मिलते हैं ॥ पाषाण 
युग में भारत और पाकिस्तान, पश्चिमी एशिया और दक्षिणी 
तथा पूर्वी एशिया के बीच के सीमान्त देश रहे हैं। पंजाब 
(पाकिस्तान तथा भारत) में दोनों संस्कृतियों का सम्मेलन 
हुआ है। 


थअन्तर्वर्तोीं पाषाण-थुग 

प्राचीन और नवीन पाषाणयुग के वीच के काल को अन्त- 
वर्ती या मेसोलिथिक काल कहते हैं। ईसा पूर्व ८5३०० वर्ष 
से ईसा पूर्व २५०० वर्ष तक इसकी अवधि है । इस अन्तवर्ती 
संस्क्ृति का बुनियादी आर्थिक ढांचा वही है जो प्राचीन पापाण 
युग के अन्तिम काल का है परन्तु हिमयुग के वाद हिम.खण्डों 
के पीछे हट जाने के कारण वातावरण में परिवर्तेन के परि- 
णामस्वरूप इस काल के आधथिक ढांचे में कुछ महत्वपूर्ण परि- 
वर्तन हुए हैं । परन्तु यह नहीं कहा जा सकता है कि अन्त्व॑र्ती 
या मेसोलिथिक संस्क्ृति का ही विकसित रूप नवीन पाषाणयुग 
की संस्क्ृति है। नव पाषाण-युग की कृषि सभ्यता पूर्णतः भिन्‍न 
संस्कृति है । 

पश्चिमी यूरोप की मेसोलिथिक सेंस्क्ृति के मुख्य औजार 
हैं ज्यामिति की रेखाओ्रों के अनुसार वनाये गये पत्थरों के बहुत 
छोटे टुकड़े जिन्हें सूक्ष्म पाषाण खण्ड कहा जाता है। स्पेन, 
दक्षिण इटाली और उत्तर-पर्चिमी अफ्रीका में इस संस्कृति के 
अवशेष पाये गये हैं । यह संस्क्ृति जब पश्चिम यूरोप में पहुँची 
उसी समय प्राचीन पाषाणयुग का अन्त और मैसोलिथिक युग 
का प्रारम्भ समझा जा सकता है । इस युग की प्रथम सभ्यता 
एजिलियन और परवर्ती सभ्यता टारडीनोआसियन सभ्यता है । 
दक्षिणी फ्रांस के मासदाजिल से एजिलियन और फ्रे र-आं-तार- 
देनोआ से टारडीनोआसियन नाम पड़ा है । 
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एजिलियन संस्कृति की झुख्य विद्योेपता है हरिण की सींग 
के औजार जिनका ऊपरी हिस्सा चपटा और तला छिदा हुआ्ना 
है (हारपुन) ; दूसरी विशेषता है छोटे-छोटे रंगे हुए पत्थर के 
घिसे टुकड़े । पत्थर के इन छोटे टुकड़ों का उद्देश्य समभ में 
नहीं श्राता । छिदे दांत और ऐसे ही अन्य अलंकार भी मिलते 
हैं । टारडीनोग्रासीयन संस्कृति खुली जगहों और साधारण 
तौर पर रेतीली जमीन पर पायी जाती है । यह संस्कृति 
वास्तव में पाषाण-चूर्ण संस्कृति है। पत्थर के सूक्ष्म टुकड़े छिंदी 
हथेली पर चढ़ाये हुए हैं। ये टुकड़े ज्यामिति की रेखाओं के 
अनुसार बनाये गये हैं। मेसोलिथिक युग के वाद नव पाषाण 
युग आरम्भ हुआ है । 


आदिम समाज़ का जन्म 

आदिम समाज के वास्तविक परिचय के लिए उसके जन्म- 
काल का इतिहास जानना भी जरूरी है। यह इतिहास स्पष्ट 
नहीं है, प्रामाण्य भी साधारण अर्थ में नहीं है, परन्तु तथ्य- 
विहीन नहीं है। इस तथ्य का रूप भी इतिहास के साधारण 
तथ्यों के रूप से भिन्‍न है। इन सीमाश्रों के अन्दर ही हमें 
प्रागितिहास का अनुसरण करना पड़ता है । आदि मानव का 
जन्म स्वयं रहस्यमय है, परन्तु उस - रहस्य के उद्घाटन की 
चेष्टा से ही प्रागितिहास की एक रूपरेखा का निर्माण सम्भव 
हो सका है । एक समय प्रायः एक लाख वर्ष तक, हमारी इस 
पृथ्वी का एक बड़ा हिस्सा वर्फ से ढका पड़ा था। प्रृथ्वी के 
इतिहास के उस काल को हिमयुग कहा जाता है। हिमयुग के 
भी दसियों हजार वर्ष पहले, सम्भवत: लाख दो लाख या कई 
लाख वर्ष पहले भी प्रथ्वी पर मनुष्य के किस्म के जीव थे। उन्हें 
मनुष्य-पूर्व प्राणी या वानर-नर भी कहा जाता है । जिन्हें मनुष्य 
का नाम दिया जाता उनका ग्राविर्भाव हिमयुग के वाद ही 
हुआ । इतना निश्चित रूप से कहा जा सकता है कि नरानुरूप 
वानरों की अपेक्षा वानरानुरूप नरों का विकास ही मानव- 
के रूप में हुआ । ऐसा जान पड़ता है कि हिमयुग के अन्तिम 
काल में प्रथम मानव-जाति का उदय हुआ । पश्चिमी यूरोप 
के मान जिले में इसका निवास स्थान था। इस जाति को 
नीयनडर्थल मानव कहा जाता है। डूसेलडफे की नीयन्डर घाटी 
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से, जहाँ इस जाति के मानव के अवश्षेपों का पहले-पहल पता 
लगा गया, इस जाति का नाम पड़ा है। नीयनडर्थल मानव 
देखने में जानवरों की तरह ही रहा होगा। उसका कद छोटा 
था (१५५ से १*५८ मीटर तक), वह ठोस, वजनदार था 
और श्रत्यधिक केशयुक्त तथा लोमश् था । वह घुटना या पीठ 
बिलकुल सीधा नहीं रख सकता था, उसका जवड़ा बहुत वड़ा 
था और ठुड्डी नहीं के वरावर थी; उसकी नाक चौड़ी तथा 
चपटी थी। लेकिन उसके मस्तिष्क का आयतन पर्याप्त था, 
कोई १४०० घन-सेन्टीमीटर (वर्तमान गोरिल्ला के मस्तिप्क 
का श्रायतन कुल ५०० घन-सेन्टीमीटर, आदि श्रास्ट्रेलियन का 
१३४० घन-सेन्टीमीटर और आ्राध्ुनिक योरोपीयन का १५५४० 
घन-सेन्टीमीटर है) । और वही मानव सभ्यता का प्रथम ख्रष्टा 
था। 

अपने प्रयोजन के लिए पत्थरों का इस्तेमाल शायद 
वानरानुरूप नर भी करता था, लेकिव एकड़ हेश्य को सामने 
रखकर पत्थर का औजार बनाना नीयनडर्थल मानव का ही काम 
था । इससे उसकी इच्छा-शक्ति और बुद्धि शवित दोनों जाहिर 
होती हैं । उसकी दूसरी बहुत वड़ी सफलता थी झाग के भय पर 
कादू पाता । झाग देख कर सभी जानवर भयभीत होते हैं । 
लेकिन भ्रव मनुष्य ने जंगली जानवरों के विरुद्ध बचाव के लिए, 
रात को छिकार करने के लिए और शअ्रपने शरीर को ताप 
पहुँचाने के लिए आग का इस्तेमाल करना सीखा । श्राग को 
जलाये रखने का भी काम उसने शुरू किया। वानरानुरूप नर 
जानवरों में से ही था । नीयनडर्थल मानव में ही श्रपनी शक्ति 
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के सम्बन्ध में एक चेतना पैदा हुई । श्रभी तक जानवरों में वह 
निम्न श्रेणी का था । शेर, भालू, गेंडा, भेंस और घोड़े उससे 
कहीं अधिक ताकतवर और तेज भी थे । लेकिन वह अ्व उनसे 
अपने को कहीं अ्रधिक श्रेष्ठ समझने लगा क्योंकि उसमें बुद्धि 
थी । जिस आग से वे डरते थे उसका वह मालिक था। पत्थरों . 
पर वह काम कर सकता था जहाँ अन्य जानवरों की पहुँच भी 
नहीं है । अपने वल को महसूस कर उसने बड़े-बड़े जानवरों के 
साथ, प्रभुत्व के लिए, एक संघर्ष छेड़ दिया। वानरानुरूप नर 
भी, जो एक समय उसके समान ही था, श्रव उसके लिए अन्य 
जानवरों की भाँति ही अवज्ञा का पात्र वन गया । वानरानुरूप 
नर शाकाहारी था लेकिन डंडे-पत्थर या एक प्रकार की पत्थर 
का मुष्टि-छुरा लेकर ही नीयनडर्थल मानव शिकारी वना था। 
पत्थरों के शौज़ार उसने पहले अ्रच्छी किस्म के वनाये, फिर 
विभिन्‍न उद्देश्यों के लिए विभिन्‍न प्रकार के औजार उसने 
बनाये । नीयनडर्थल संस्क्ृति का प्रचलित नाम “मुस्तेरियन' है । 

सर्वप्रथम मानव सभ्यता का केच्र उत्तरी फ्राँस तथा 
बेल्जियम था, सम्भवतत: इसलिए कि पत्थर के ठुकड़े वहाँ काफी 
मिलते थे | यह विकास क्रम कितनी सदियों तक कायम रहा 
यह ठीक-ठीक नहीं कहा जा सकता । इसी बीच समशीतोष्ण 
काल की समाप्ति हुई और नये तथा अन्तिम हिमयुग का प्रारंभ 
हुआ । इस वार मनुष्य शीत के भय से पीछे नहीं हटा । वह 
आग का मालिक था, कुशल शिकारी था और शाकाहार न 
मिले तो माँस भी वह प्राप्त कर सकता था, श्रतः उसने जल- 
वायु के परिवर्तन का ही मुकावला नहीं किया वल्कि शीत के, 
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कारण ही उसने अपनी सभ्यता को और भागे बढ़ाया । पहले 
गुहा कन्दर उसके लिए जाल की भाँति थे, जहाँ शेर या भालू 
उसे अ्रकस्मात श्र पना शिकार बना सकते थे । अब उसने जंगली 
जानवरों को अपनी मांदों से भगा कर उन पर अपना कव्ज़ा 
जमाया । शिकार से वह खाद्य संग्रह करता था; स्ताथ ही जानवरों 
की खाल को भी वह अपने काम में लाने लगा। वर्तमान 
मानव सभ्यता का अंकुर भी उसी समय जमने लगा। अब 
'मनुष्य नीयनडर्थल मानव से वहुत आगे वढ़ चुका था । नीयन- 
'डर्थल मानव ने वानरारूप नर पर जो श्रेष्ठता प्राप्त की थी 
वही श्रेष्ठता नवमानव ने नीयनडर्थल मानव पर प्राप्त कर ली । 
यह दो जातियों के सम्मिश्रण का फल था । नीयनडर्थल जाति 
जव मार्य जिले से दक्षिण फ्रांस को फैली तो उसे एक और 
'जाति आरिगनेशियन मिली । आरिगनेशियत सानव का कद 
तीयनडर्थल मानव से कुछ ही ऊँचा (१६ मीटर) था और 
उसके मस्तिष्क का आयतन भी कुछ ही बड़ा था (१४०० घन- 
सेन्टीमीटर), लेकिन देखने में वह जानवर जैसा नहीं लगता 
'था। उसका माथा ऊँचा और चौड़ा था, उसके जबड़े खोपड़ी 
'पर लगाम जैसे नहीं जान पड़ते थे, उसके वाज़ू लम्बे थे और 
उसका नीचे का हिस्सा छोटा था | दोनों जातियाँ घुल-मिल 
गयीं । एक ही कन्दर में दोनों की कब्ने मिलती हैं । इन दोनों 
जातियों के सम्मिश्रण के फलस्वरूप ही सभ्यता को और प्रगति 
हुई । 

इन दोनों जातियों के सम्मिश्रण से जो नयी जाति पैदा 
हुई उसे क्रो-मैगनत जाति कहते हैं (क्रो-मैगनन में उसके अ्रव- 
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शेष प्राप्त होने के कारण उसका- यह नाम पड़ा) | क्रो-मैगनकः 
मानव ऊँचे कद का था, कुछ क्षेत्रों में २ मीटर लम्बा । उसके: 
अंग-प्रत्यंग सुविकसित थे और उसके मस्तिष्क का आयतन 
१५०० घन-सेन्टीमीटर था। इस जाति के विकास के साथः 
कन्दराश्रों में चित्रकारी करने वाले आये और घामिक भावनाओं: 
के प्रारम्भिक वीज डालने वाले भी आ्राये । उन्हें आज की सभ्य 
जातियों का पुरखा कहा जा सकता है। पत्थर के श्जारों' 
को उन्होंने और भी विकसित किया और तेज धार वाली 
पत्थरों की छुरियाँ भी वनायीं । उन्होंने सींग और हड्डियों काः 
भी इस्तेमाल करता सीखा और पत्थर के औजारों में ये भी 
जोड़े जाने लगे। नुकीली हड्डियों की सुई वनाकर उन्होंने 
वालदार चमड़ों का वस्त्र सीना भी सीखा | पुरुषों का मुख्य 
पेशा आखेट था और इसी सिलसिले में कला का प्रयोग होने 
लगा और उससे धार्मिक भावनाओं की उत्पत्ति हुईं। शिकार 
करने के साथ-साथ मनुष्य सोचने लगा और उसने लक्ष्य किया 
कि हकुआ कभी-कभी व्यर्थ हो जाया करता है, भाला-वल्लम' 
का निशाना चूक जाता है और जहाँ जाड़ा अ्रधिक पड़ता है 
जानवर वहाँ से दूर हट जाते हैं। वह उपाय सोचने लगा कि 
शिकार के लिए जानवर हर समय काफी संख्या में मिल सकें 
ओऔर शिकार पर निशाना भी चूकने न पाये । बुद्धि के सहारे 
मनुष्य काफी कठिनाइयाँ पार कर चुका था और इस उपाय की 
खोज में भी उसने बुद्धि का प्रयोग किया | एक दिन किसी को 
यह सुझा कि जानवरों का चित्र खींच कर उन्हें प्रभावित किया: 
जाय ताकि प्रजनन से वे अपनी संख्या बढ़ायें, जाड़ों में अपनी 
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जगह वे कायम रहें या गरमियों में उन जगहों पर लौट आयें 
और इस प्रकार मनुष्य का शिकार सुरक्षित हो। चित्र बनाना 
पहले एक खेल रहा होगा लेकिन यह कल्पना-शक्ति, इच्छा- 
शक्ति और स्मृति-शक्ति को उत्तेजित करता है, क्योंकि मूल 
वस्तु और उसकी प्रतिक्रति में एक रहस्यमय सम्बन्ध होता है । 
चित्र उतारने का अ्रव एक उद्देश्य और श्रर्थ हो गया । चित्रकला 
को भव एक मर्यादा प्राप्त हुई और यह आवश्यक हो गया कि 
चित्र प्रकृति की वास्तविकता के अनुरूप हों, क्योंकि चित्र सत्य 
के जितना निकट होता उसका प्रभाव भी उतना ही अधिक 
पड़ता । इसी प्रकार विश्व समस्याओं पर आनुमानिक विचार- 
घारा का भी महत्व बढ़ा और उसका विकास भी होने लगा । 
अपने उद्देश्य के शनुसार यह कला प्रकृतिमूलक थी क्योंकि 
इच्छित उद्देश्य की पूर्ति की निश्चितता के लिए पशुओं का चित्र 
हवहू उसी तरह उतारना जरूरी था। शिकार के पज्ञुग्रों के 
जो गतिमय चित्र उतारे गये हैं उनमें भी प्रकृति के प्रति अपूर्व 
वफादारी वरती गयी है । अ्रधिकांग क्षेत्रों में इस चित्रों का 
उद्देश्य बहुत स्पष्ट है। पशुत्रों का भुण्ड या यौन-क्रिया-रत पशुओं 
को चित्रित करने का यह उद्देश्य था कि वाहर भी पशुओं का 
भ्रुण्ठ और पश्ुशावक हों । जानवरों के वेश में मनुष्य को 
चित्रित करने का उद्देशय यह था कि मनुष्य जादू कर रहा है ताकि 
जिन पशुओं की नकल वह कर रहा है उनकी संख्या बढ़े या 
उनके शिकार में मनुष्य को सफलता प्राप्त हो । किन्‍्हीं पशुझ्रों 
पर किसी व्यक्ति विशज्येप का हाथ चित्रित किया गया है, अर्थात्‌ 
ये लोग इन पशुओं को प्राप्त करें । औरतों की छोटी और ठोस 
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मूर्तियाँ भी हैं। हो सकता है कि इनका उद्देश्य यह रहा हो 
कि स्ृर्तिकारों को सुन्दर पत्नियाँ और सन्तान मिलें । 

मृतकों को पहले-पहल कब्र में डालने वाले आरगनेशियन 
सभ्यता के प्रतिनिधि ही थे । उन्हें जीवन में एक हद तक 
आराम मिल चुका था और अनिश्चितता के भय से भी वे मुक्त 
थे। मृत्यु के बाद भी उन्हें वे खोना नहीं चाहते थे । कन्दरा 
निवास से वे परिचित थे, इसलिए घुर्दों को भी उन्होंने कन्दराश्रों 
में दफनाया । मृतकों के साथ उनके हथियार, निदर्शन, रंग, 
शिकार के तावीज, कुछ माँस और पत्नी या भृत्य की एक 
तस्वीर भी रख दी जाती थी, और एक वगल से उन्हें लिटा 
दिया जाता था कि जानवर या दुश्मन उनका पता न लगा सकें 
और उन्हें विन्ष्ट न कर सकें। उन्हें हर प्रकार से सम्मान प्रदान 
किया जाता था ताकि जीवितों के प्रति वे रुष्ट न हों। वे मानो 
उसी दुनिया में रह रहे थे जिसमें जीवित मनुष्य वसते हैं । 
शिकार के लिए सहायक चित्रों के नमुने पर ही यह अनुमान किया 
गया होगा कि मनुष्य के बाहरी भ्रवशेष की रक्षा से भी किसी 
विज्येष इच्छा की पूर्ति सम्भव थी | जब लोगों ने देखा कि वात 
इतनी सरल न थी तो उनके विचार भी दूसरी ओर खुड़ गये। 

कन्दराओ्ं में चित्र रखने क। कारण यह रहा होगा कि 
जाड़े में जब वे कन्दराश्रों के अन्दर चले जाते थे तो शिकार में 
सफलता की अपनी इच्छा पर चिन्तन करने का उन्हें काफी 
अवकीश मिल जाता था। लेकिन कन्दराओं झौर चित्रों का यह 
आकस्मिक संयोग परिणामदायक सिद्ध हुआ । लोग सोचने लगे 
कि चित्रों के जादू का शिकार पर यदि प्रभाव नहीं पड़ा तो 
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उसका कारण यह था कि चित्रों में पूरे व्यौरे समा न पाए होंगे 
या चित्रकारी और गुप्त रूप से होनी चाहिए थी। इसलिए 
हम देखते हैं कि कुछ चित्र वहुत अन्दर की ग्रुफाशों में रखे गए 
है। लामृूथ में प्रवेश-द्वार के €३ मीटर के श्रागे और कोम्बारेले 
में ११८ मीटर और अन्दर की श्रोर ये चित्र रखे गए हैं। 
पत्थर के खोखलों में विलकुल प्रारम्भिक किस्म के दीप के सहारे 
लोगों ने ये चित्र बनाये थे । जानवरों का वेश ओढ़े जादूगर उन्हें 
अन्दर ले गए होंगे और चित्रकार भी निश्चय ही उसी प्रकार 
का भेष बनाये होंगे । चित्रों के सामने या चित्रों के ऊपर वे 
कुछ अनुष्ठान आदि करते होंगे। इस प्रकार कन्दरा मन्दिर का 
झौर चित्रों की पूजा का अ्रविर्भाव हुआ होगा । जब किसी एक 
समय उनके दिमाग में देव-देवी की कल्पना श्रा गयी होगी तो 
ये चित्रित पद्मु ही देवता या देवी वन गये होंगे । तब पुजारी 
भी पशु वेश में ही उनकी पूजा करते होंगे और भकक्‍त-जन यज्ञ- 
भोज में उन्हीं पश्ुओं का भक्षण करते होंगे । 
इसी काल में कन्दराओओं के जादू-अनुष्ठानों से अग्नसर 
होकर लोग देवता की पूजा करने लगे और जान पड़ता है कि 
उनके पूज्य देवता थे सूर्य । हिमयुग के लोगों के लिए जीवन, 
गर्मी ओर रोशनी से सूर्य का एक सम्बन्ध जोड़ना कठिन न रहा 
होगा। उनकी कल्पना के अनुसार जाड़ों में सूर्य किसी पहाड़ 
या कन्दरा में छिप जाता है और वैल, हाथी, घोड़ा और हरिण 
आदि जानवरों से परिवेष्टित होकर पड़ा रहता है। जब वह 
काफी शक्ति-संग्रह कर लेता है तो शीत रात्रि के दुष्ट दैत्य को 
पछाड़ देता है। डेढ़ या दो हजार मीटर की ऊँचाई पर वाइल्ड- 
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किचेली ड्राकेन लॉक में ऐसे गुहा हैं जहाँ कोई चित्र नहीं है 
और न वहाँ मनुष्य का ही निवास हो सकता था और सूर्य 
मन्दिर के रूप में ही उतकी कल्पना की जा सकती है । वाद के 
काल में स्पेन के मासदाजिल, गोग्रुल और आतथारा ग्रुहाओं में . 
सूर्य-पुजा के कुछ चिह्न मिलते हैं। स्पेन में आरिगनेशियन 
सभ्यता की अन्तिम शाखा ने सौर-वर्ष की भी एक कल्पना 
करली थी । 

आज की सभ्यता यद्यपि उसी आदिम सभ्यता की नींव . 
पर खड़ी है तथापि श्राश्वनिक सभ्यता के आधार पर उस 
युग की कल्पता करना वहुत कठिन है, क्योंकि दोनों के वीच 
मेल वहुत कम दिखाई देता हैं। परन्तु मनुष्य जब प्राचीन 
पाषाण युग को पार कर नवीन पाषाण युग में पहुँचा तो 
आधुनिक और आझादिम का भेद प्रायः मिट सा ही गया। दोनों 
में अन्तर तो वहुत है परन्तु वह परिमाण का है, प्रकार का 
नहीं । ह 





शु 
सथ-पृजा 

नव-पापाण बुग में कन्दरा सम्यता लुप्त-सी हो गयी। 
लोग गुहाओं या कन्दराश्रों में नहीं रहते थे वल्कि गढ़े खोद कर 
उन्हीं में रहने लगे । परन्तु मृतक कन्दराओं में ही दफनाये जाते 
थे। कन्दरा-निवासी यूरोप में फेल गये थे । वे जब अपने से 
कम उन्नत लोगों के सम्पर्क में आये तो एक मिश्र प्रास्तीय 
सभ्यता की सृष्टि हुई और वर्णसंकर जातियाँ पैदा हुई । इन 
जातियों ने कन्दरा-निवासियों के मूल निवास स्थान पर आक्र- 
'मण किया जिसके वाद उत्तरी समुद्र, वालटिक सागर और 
आल्पस पर्वत के दीच विद्ञाल अरण्य भूमि में तयी सभ्यता की 
पसृष्टि हुई। इस भूखण्ड के निवासी पुरानी सभ्यता की सारी 
चीजें अपना चुके थे, साथ ही नयी चीजें भी उन्होंने वनायीं 
“जिससे आखेट सभ्यता से भिन्‍न आदिस कृषि सभ्यता का प्रथम 
आविर्भाव हुआ । ये जौ पंदा करने लगे थे और पशुपालन भी 
'करते थे | यह ईसा पूर्व ६ हजार वर्ष की वात है। इस नयी 
सभ्यता के केच्ध कहाँ-कहाँ थे, यह निरचयपूर्वक नहीं कहा जा 
सकता । पीराणिक कथाश्रों से यह अनुमान लगाया जा सकता 
है कि पूर्वी और दक्षिण-पूर्वी एशिया में भी ये केन्द्र थे । श्रव 
तक जो मालूम है उससे यह जानकारी मिलती है कि जटलैण्ड 
प्रायद्वीप (डेवमा्क आदि) इसका एक केन्द्र था। कुछ दिनों बाद 
“स्विटज रलेण्ड और डैन्यूब नदी के पास भी ये केद्ध मिलते हैं । 

जिन नये आविष्कारों के कारण नव-पापाण झुग प्राचीन 
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पाषाण युग से भिन्‍न श्रौर पृथक है, वे विभिन्‍न स्थानों में किये 
गये थे । पशु-पालन और कृषि सम्बन्धी आविष्कार सम्भवत: 
दक्षिण-पूर्वी यूरोप या मेसोपोटामिया (वर्तमान सीरिया आदि) 
में किये गये। विद॒व सम्बन्धी घारणाओं- का आविष्कार 
सम्भवतः मध्य-यूरोप के उत्तरी भाग में किया गया | लेकिन 
आविष्कार होने के वाद ये चारों ओर फैलते गये | जो भी हो,. , 
यह निश्चय है कि ईसा पूर्व ३५०० वर्ष तक सम्पूर्ण मध्य यूरोप 
और पूर्वी यूरोप के कुछ भागों में नव-पाषाण सभ्यता फेल 
गयी । मूलतः वर्तमान सभ्यता के सभी उपादान नव पायाण 
सभ्यता में मिलते हैं | अन्तर केवल प्रक्रियात्मक है, जेसे करघा 
वही है लेकिन विजली आदि के प्रयोग के कारण करघे का रूप 
शआ्राज मशीन का है । हि 
लक्ष्य करने की वात है कि उस युग के जीवन सम्वन्धी 
दृष्टिकोण में भी आज के हमारे अनेक परिचित तथ्य मिलते 
हैं । आंशिक रूप से यह दृष्टिकोण उन्हें प्राचीन पापाण युग से 
प्राप्त हुआ । प्राचीन युग में भी सूर्य की परिक्रमा से (पृथ्वी- 
सूर्य के चारों ओर परिक्रमा करती है, यह वहुत बाद की 
जानकारी है) पदञ्मु और पौधों की उवरता के सम्बन्ध को लोगों 
ने लक्ष्य किया था । इसके विकसित रूप में नव-पायाण युग॒ में 
सूर्य की कल्पना इस प्रकार की गयी कि वर्ष के दो भाग ठण्डे 
और गर्म सांडों या दो दैत्यों के युद्ध के परिणामस्वरूप हैं । एक 
दैत्य उज्ज्वल है जो गर्मी में विजयी होता है । जाड़ों में काला 
देत्य शुक्ल देत्य को पछाड़ देता है, जो पहाड़ों के उस पार जा 
छिपता है। वहाँ या तो वह स्वयं शक्ति संचय कर लेता है 
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और पुनः विजय प्राप्त करता है या उसका लड़का गरमी में 
आकर काले देत्य को पछाड़ देता है । थुक्ल देत्य स्वयं विजयी 
होता है तो मानों वह झुर्दा से जिन्दा हो उठता है। सूर्य 
मरता है भ्रवदय, नहीं तो शीत कंसे श्रा सकता है, लेकिन वह 
जिन्दा भी है, नहीं तो अगले साल फिर गर्मी कहाँ से आ जाती 
है। यहीं से पुनर्जीवन या मृतक के जी उठने का ख्याल पैदा 
होता है । 

सूर्य-कल्पना उत्तरी भाग में ही श्रधिक वलझाली हुई। 
हिम युग के हटने के वाद एक तो दक्षिणी भाग में गर्मी या 
जाड़ों की वह समस्या नहीं रही और दूसरे नव-पापाण युग में 
कृपि भी एक जीविका वन गयी थी और ठीक समय पर वोने 
के लिए उन्हें सूर्य के मार्ग की जानकारी की अधिक आावश्य- 
कता थी । प्राचीन पापाण युग के शिकार जीवियों को भव 
जाड़ों में भी शिकार मिल जाता था, इसलिए सूर्य-कल्पना का 
विशेष विकास उनमें नहीं हुआ । सूर्य देवता अव कृपि श्रौर 
पश्ुपालत के स्रष्टा वन गये । दूप देवता के रूप में वह प्रकृति 
की उर्बरा शवित के प्रतीक स्वरूप हो गये । सूर्य की इन 
कल्पनाशों से पौराणिक कथाएँ वनने लगीं । सूर्य-कल्पना ही 
इन कथाओं का केद्ध है। दो भाई, वर्ष के दोनों भागों के 
समान हैं और एक ही स्त्री के चाहने वाले हैं। स्त्री को उनमें 
से कोई छीत लेता है या वही किसी एक के साथ विश्वासघात 
करती है । नहीं तो वह मृत्यु तक वफादार वनी रहती है और 
अरक्षित शिकज्षु का पालन-पोपण करती है जिससे वह पिता की 


मृत्यु का बदला चुका सके । दोनों भाई (वर्ष के दोनों भाग) 
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अआता ने सूर्य देवता का हनन किया है, पर्वत समाधि में उसका 
शव पड़ा हुआ है । उसकी विश्वस्त स्त्री भाग गयी है और 
गर्भावस्‍था में उसने पहाड़ या कन्दरा का आश्रय लिया है। 
वहीं वह गोपन में सूर्य के उत्तराधिकारी और अपने पिता के 
प्रतिशोधदाता को जन्म देती है और यही क्रिसमिस का त्योहार 
है। शिक्षु बड़ा होकर नव वर्ष की विजय प्राप्त करता है । 
इसमें मानवीय सम्बन्ध भी पूर्णतः: प्रतिविम्बित ही है । 
सूर्य-कथा ने न केवल उत्सव चक्रों में वर्ष को विभाजित 
किया वल्कि देवताओं की पुजा और यृतकों के प्रति श्रद्धापंण के 
लिए पूत स्थानों को भी जन्म दिया । प्रकृति-पूजा के पवित्र 
स्थान थे वृक्षयुच्छ, जो जंगल काटते समय छोड़ दिये जाते थे 
और जहाँ से नव वर्ष पर सूर्य दिखाई देता था। जहाँ पहाड़ थे 
वहाँ पहाड़ ही पवित्र स्थान होते थे । जहाँ पहाड़ या बृक्षगच्छ 
दोनों ही नहीं थे वहाँ कृत्रिम रूप से टीले बनाये जाते थे। यही 
देवता का समाधिस्थल भी था। इन टीलों से ज्योतिप का 
उद्देश्य भी सिद्ध होता था । सूर्य-पूजा में खेल-कृद की भी दुनि- 
याद पड़ी । नव वर्ष पर विजयी सूर्य देवता को वतमस्कार करने 
के लिए लोग इकट्ठा होते थे श्लौर जुलूस और खेलकूद से विजय 
समारोह मनाते थे। देवता के संग्राम का अनुकरण करते हुए 
पुरुष भी धनुप या गंडासा लेकर घोड़ा, रथ या नाव की सवारी 
पर परस्पर हन्द-युद्ध करते थे । सम्पूर्ण समुदाय विजब समारोह 
मनाने के लिए नाचता गाता था। मेंद का लेल भी इस प्रकार 
शुरू हुआ कि सूर्य के प्रतिनिधि के रूप में उसे किसी तख्ते के 
सुराख से निकालना पड़ता था| देवता के विवाह ने अवाध 


३६ श्रादिम मानव सपधाज 


यौन मिलन और वय: संस्कार उत्सवों को जन्म दिया और 
देवता की मृत्यु ने शोक समारोह का अवसर प्रदान किया। सूर्य- 
कथा में सींकदार पहिये का भी विशेष अर्थ वन .गया। चार 
सींक-सहित विना टूटा पहिया अक्षत सूर्य का प्रतीक है । विना 
पहिये के आलम्व सींक का रूप क्रॉस जैसा है। यह मृत सूर्य 
का प्रतीक है। चारों सींकों में पहिये का कुछ हिस्सा जुड़ जाय 
तो उसका रूप स्वस्तिक जेसा हो जाता है | यह इस घटना का 
प्रतीक है कि सूर्य अव विजयी होने जा रहा है । 

सूर्य-धर्मं नव-पाषाण युग की महान्‌ सांस्कृतिक देन और 
पहला विश्व-धर्म है। “मेन 'मेत, 'मिन्‌, “मोन', . मुन्‌” और 
हँर, हिरा, होरो, 'हुर--थरे शब्द रूप नव-पाषाण मुग 
की सूर्य कथा के चिह्न स्वरूप हैं। 'मन्‌” 'मिन' आदि वृषसूयें 
के मूल नाम हैं और 'हर' हेर श्रादि किशोर सूर्यदेव के नाम 
हैं। दोनों के मिलन से मिस्री. शब्द-हप अरमिन' और 
'मेनहिर' बने हैं। लक्ष्य करने की वात है कि शिव का भी 
एक नाम “हर है। गोरे और काले भाइयों के रूप में कृष्ण, 
बलराम का भी साहर्य है । 

जन-संख्या में वृद्धि के कारण जब मध्य यूरोप से जन- 
निर्गेमन हुआ तो वे नव-पाषाण सभ्यता को भी अपने साथ ले 
गये । ईसा पूर्व ३४०० वर्ष तक इण्डोजर्मन कवीलों के 
पूर्वज मेसोपोटामिया और मिखर को पहुँच चुके ये । इण्डीजर्मन 
कवीले दुनिया भर में, भारत और उत्तर. अमेरिका तक पहुँच 
गये । इस प्रकार मेक्सिको में 'माया' सभ्यता की सृष्टि हुई। 
नव-पाषाण युग ही विश्व का सवसे पहला सभ्य युग है । 


आदिम मनुष्य के प्रारम्मिक आविष्कार 

प्राणि जगत के विकास के प्राय: अन्तिम स्तर पर जब 
पूर्णावयव मानव जाति की सृष्टि हुई तभी से प्रकृति पर मनुष्य 
की विजय के इतिहास का भी प्रारम्भ होता है, मानो प्रकृति 
पर विजय पाने के लिए ही इस मानव जाति का जन्म हुआ 
है । एक-एक आविष्कार इस विजय के इतिहास का एक-एक 
अध्याय है। मावव-जीवन के पाँच अत्यावश्यक ग्राधार हैं । वे 
हैं-(१) औजार, (२) वोली, (३) आग, (४) ईन्चन और 
(५) वस्त्र । 

सभ्यता की प्रथम सीढ़ी पर ही शायद झ्ौजार मनुष्य के 
हाथ लगा । यह स्वाभाविक ही था, क्योंकि मानव-वंश के 
प्रारम्भिक काल में नर जातीय वानर और वानर जातीय नर 
दोनों ही जंगलों में पेड़ों पर निवास करते थे श्रौर जब पेड़ों 
पर से उतर कर वे जमीव पर चलने लगे तो कुछ पकड़ कर 
चलने में उन्हें श्रवश्य सुविधा हुई होगी और पेड़ों की जिन्दा 
शाखा के वजाय निर्जीव शाखा (जो पेड़ों के नीचे ही उन्हें 
पड़ी मिलती) पकड़कर चलने से अधिक सुविधा और क्या मिल 
सकती थी । समय के साथ हाथ की यह लकड़ी पेड़ों से फल 
आदि तोड़ने के काम में आने लगी भर इस प्रकार यह मानव- 
जाति का पहला झौजार बनी । 

ओऔऔजार के इस्तेमाल और झजार बनाने में इतना अधिक 
व्यवधान नहीं है जैसा लोग समभते हैं। पेड़ की एक डाल उठा 
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लेना ही एक प्रकार से औौजार का वनाना भी है और पेड़ की 
डाल तोड़ कर इस्तेमाल करना तो और भी अधिक स्वाभाविक 
है । देखा जाय तो प्रकृति ने ही बहुत से वने वनाये औजार 
मनुष्य के आगे रख दिये थे। किन्तु आवश्यकता तथा अनुभव के 
अभाव के कारण ही उनका पहले से प्रयोग न हो सका । यहां 
कई प्रदइन एक साथ उठते हैं । इनमें एक यह है कि क्या आदिम 
मनुष्य की बुद्धि-शक्ति उतनी ही तीत्र थी जितनी थ्राज है ? 
इसका उत्तर हाँ में ही दिया जा सकता है, क्‍योंकि तव से 
आज तक मस्तिष्क के आयतन में कोई वृद्धि नहीं हुई है । 
दूसरा प्रश्न यह है कि अभाव का वोध उत्पन्न कैसे हुआ ? 
इस प्रदन के उत्तर में यह कहा जा सकता है कि उस जमाने में 
खाद्य ही प्रधान और एकमात्र आवश्यकता थी और जव खाद्य 
के पर्रिमाण की तुलना में जनसंख्या की अधिकता हुई, तभी 
ग्रभाव का प्रथम वोध उत्पन्न हुआ और उसी अभाव की 
ताड़ना से मनुष्य पहले-पहल जंगल से हट कर मेदान पर 
उतरा । उसी समय जानवरों के सींग और उनकी हड्डियों के 
झजारों के रूप में प्रयोग करते की परिस्थिति पैदा हुई । 
परन्तु परिस्थिति पैदा होते ही औजारों का प्रयोग होने लगा, 
ऐसी वात नहीं है । यह प्रयोग अनुभव सापेक्ष था और अनु- 
भव होने में भी दस वीस हजार वर्ष लग गये । 
पुरातत्व ने प्रागैतिहासिक मानव के हथियारों और 
आऔजारों को ढूँढ निकाला है । भूगर्भ के जिस स्तर से वे प्राप्त 
किये गये हैं, उसी से उनके समय का भी अनुमान किया गया 
है । वास्तव में आज का मानव श्ञास्त्र वहुलांश में पुरातत्व पर 
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ही निर्भर है। पुरातत्व के प्रमाणों के अ्रनुसार प्रथम नर- 
जातीय मानव का उद्भव १० लाख से ६ लाख वर्ष पहले 
हुआ, परन्तु आज से २ लाख व पहले तक पत्थरों के मोटे 
झौजारों के अलावा और किन्‍्हीं झजारों का प्रयोग हुआ, ऐसा 
जान नहीं पड़ता । उस काल में लकड़ी के श्रौजारों का इस्ते 
माल भी अवश्य हुआ होगा, परन्तु कालवश वे लुप्त हो चुके 
हैं। उसके वाद के पचास हजार वर्षों में, श्र्थात्‌ डेढ़ लाख वर्ष 
पहले आधुनिक मानव के प्रथम पूर्वजों का उद्भव हुआ और 
तभी नुकीले और तेज धार वाले पत्थरों के तरह-तरह के वारीक 
झजार वनने लगे और एक प्रकार से देखा जाय तो श्राज के 
अ्रधिकांश औजारों की नींव उसी समय पड़ चुकी थी | उन 
ओौजारों के देखने से पत्ता चलता है कि उस समय जंगली फल- 
फूल खाने के अलावा मनुष्य जंगली जानवरों का भी शिकार 
करने लग गया था और केवल थ्ाकाहारी न रह कर वह 
माँसाहारी भी वन गया था । खाद्य के इस परिवर्तेत ने पुनः 
ओऔजारों, हथियारों श्रौर आविष्कारों को जन्म दिया । 

एक परिवर्तन से अन्यान्य परिवर्तनों का सूत्रपात होता 
है। इस युग को नव-प्रस्तर युग कहा जाता है। इस युग की 
सभ्यता का केन्द्र कहीं दक्षिण-पश्चिम एशिया में रहा होगा 
क्योंकि फिलीस्तीन में ही (ओरिगनेशियन) सबसे पुराने चिह्न 
मिलते हैं। जान पड़ता है कि उस समय पत्थर के टुकड़ों से 
(कभी-कभी उनमें लकड़ी जोड़ कर) कुल्हाड़ी, वललम, रेती, 
हथौड़ा आदि बनाया जाता रहा । शिकार के बाद जानवरों 
की हड्डियों से औजार वनने लगे थे । इन हड्डियों को ओजार 


श्रादिम मनुष्य के प्रारम्भिक ्राविष्कार ४१ 


गाय की तरह एक लम्बे अरसे तक पागुर करने की जरूरत न 
थी, न चीते की तरह हल्के पाँव चोरी-चोरी जंगल में रमने 
की जरूरत थी और न भयभीत खरगोश की तरह चुपचाप 
दांत काटने की जरूरत थी । 

इसलिए फ़ुरसत के समय मनुष्य अपनी आावाज़ों से केवल 
यह जाहिर करना चाहता था कि उस क्षण वह किस प्रकार 
का अनुभव कर रहा था। इसलिए प्रत्येक श्रावाज़ एक प्रकार 
का अस्पष्ट वाक्य था जिसका प्रारम्भ था, “में ऐसा अनुभव 
करता हूँ कि] 'उर्फा जैसे एक अघूरे चीत्कार का अनु- 
चाद किया जा सकता है, “में श्रचानक एक दर्द का अनुभव कर 
रहा हूँ । इस क्रिया रूप का उदृभव पहले हुआ होगा। 
संज्ञा की घारणा अधिक कठिन थी और इसका उद्भव वहुत 
बाद को हुआ होगा ; लेकिन वास्तविक बोलचाल इसके 
विना सम्भव नहीं हो सकती थी । नामवाचक संज्ञा का प्रयोग 
ही पहले हुआ होगा । 

यह कल्पना की जा सकती है कि कोई व्यक्ति नींद में 
खुरंटे लेता रहा होगा और खुराटे की आवाज़ की नकल से 
उस व्यक्ति का निर्देश किया जाता होगा । हो सकता है कि 
एक व्यक्ति जो जंगलों में चलते-फिरते अपने दल के श्रन्य 
व्यक्तियों से कुछ पीछे रह गया उसने “कुह-कृह की आवाज 
से दल को अपने स्थान का इंगित किया । मान लीजिये, वाद 
'को एक औरत अपने साथियों से पृथक होकर एक परेशानी 
की हालत में अपने दल के लोगों के पास पहुँची । परेशानी 
के अतिशय में ही उसने अपनी भावना को व्यक्त करने का 
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एक उपाय ढूँढ निकाला। उसने 'कुह-ऊफ' की एक आवाज़ 
लगायी । अ्रव उसके दल के व्यक्तियों ने समझा कि जो व्यक्ति 
'कुह को आवाज़ लगाता है उसे श्रचानक एक दर्द का अनु- 
भव होने लगा है। इस प्रकार संज्ञा और क्रिया के संयोग से 
एक पूरा वाक्य तैयार हो गया। यह ध्यान देने की बात है 
कि भाषा केवल भाव का वाहन मात्र नहीं है वल्कि भावों के 
उद्रेक का भी एक साधन है। इतना तो निश्चय ही है कि 
भाषा के विना विचारों का विकास सम्भव नहीं, जैसे संकेतों 
के विना गणितश्ञास्त्र के बहुत दूर बढ़ने की सम्भावना नहीं । 
पहले से ही वोलचाल ज्ञान के श्रेणीकरण का एक वड़ा साधन 
था । प्रारम्भ से ही प्रत्येक संज्ञा और क्रिया एक वर्गीकरण 
का काम करते थे । हर वार जब एक प्रृथक्‍्करण की जरूरत 
पड़ती, तो एक नया शब्द गढ़ा जाता। विशेष से विशेषण 
ओर निविशेष का ज्ञान काफी दिनों के अनुभव के वाद ही 
प्राप्त हो सकता था । वर्तमान वर्बर जातियों की भाषाओं के 
अध्ययन से यह निष्कर्ष निकाला गया है कि भाषा का प्रार- 
स्भिक रूप था, विभिन्‍न परिस्थितियों की मन पर जो छाप 
पड़ती है उनका एक संग्रह । विश्लेषण की क्षमता-वृद्धि के 
साथ भाषा का विकास हुआ । 

दो एक उदाहरणों से बात और स्पष्ट हो जायगी। 
आबिपोन जाति में 'मौजुद' के लिए 'एनेहा' और स्त्री जाति 
के लिए 'आनाहा' शब्द हैं जिन्हें अनुपस्थिति के पर्यायवाचक 
शब्दों से पृथक्‌ किया जाता है। इसी प्रकार बह वेठा है 
और “वह बैठी है” के लिए 'हिनिहा' और '(हानेहा' शब्द हैं, 
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परन्तु वह का कोई पर्यायवात्री शब्द नहीं है। कभी-कभी 
दो एक शब्दों के द्वारा एक पूरी परिस्थिति का चित्र खींचा 
जाता है । उदाहरण स्वरूप टिएराडेल-फुएगों दीप के निवासी 
'मामिहला पिवाटा पाई शब्दों से यह श्रर्थ प्रकट करते हैं कि 
परस्पर को इस झ्राशय से देखना कि उनमें से एक ऐसा कुछ 
करने को तंयार होगा जिसकी इच्छा दोनों रखते हैं लेकिन 
कोई तैयार नहीं है ।' 

धीरे-बीरे एक ओर भापा के विकास ने मनुष्य के विचारों 
को सुस्पष्ट किया तो दूसरी ओर परिस्थितियों के परिवर्तन ने 
भाषा को और सुस्पष्ट रूप दिया । 

मनुष्य ने औजारों का आविष्कार किया, भाषा की सृप्टि 
की और आग के प्रयोग को समझा, लेकिन रम्धन-प्रक्रिया 
तक पहुँचने के लिए वर्ततों की आवश्यकता थी। धीरे-धीरे 
बर्तन बनाने की विधि का भी उसने पता लगाया । पत्थरों के 
ग्रौजार बनाते समय ही मनुष्य ने लक्ष्य किया होगा कि एक 
जगह बार-बार रगड़ खाने के कारण पत्थर के झन्दर ही एक 
जगह ऐसी वन जाती है जिससे एक कटोरे की कल्पना हो 
जाय । दूसरे कदम पर पत्थर काटकर एक कटोरानुमा बर्तन 
बनाया गया होगा । एक दूसरे रूप में भी वर्तनों का उद्भव 
हुआ होगा । फल-मूलकन्द वटोरकर ले जाने के लिए लम्बे 
मजबूत घास और पेड़-पौधों की टहनियों को तोड़-तोड़ कर 
टोकरियाँ बनायी गयी होंगी । फिर उसमें पानी डाल रखने के 
लिए उन टोकरियों पर मिट्टी का प्रलेष दिया गया होगा । 
यदि घटनावश ऐसी टोकरी आग के पास पड़ी रही होगी तो 
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मनुष्य ने यह भी लक्ष्य किया होगा कि तप कर मिट्टी कड़ी 
पड़ जाती है और इस प्रकार मिट्टी के वतंनों का आविष्कार 
हुआ । इसके वाद तरह तरह के उपकरणों से प्रस्तुत तरह- 
तरह के वरतनों का प्रचलन समय सापेक्ष मात्र था। इन 
वर्तनों के कारण ही पाक-प्रणाली का विकास सम्भव हो 
सका | ध्यान देने की वात यह है कि डलियों झौर टोक- 
रियों की वनावट ने ही मानव मन को कपड़े की बुनकरी की 
दिशा में प्रेरित किया । रुई से सृत निकाल कर. कपड़े का 
बुनना तो वहुत बाद की बात है, लेकिन वल्कल और पद्ु- 
चर्म के परिधानों के वाद्र मजबूत घास और पौधों के ताने- 
वाने से प्रस्तुत वस्त्रों का प्रचलन हुआ । इससे भी बहुत 
समय के बाद सन के वस्त्रों का रिवाज चला और सभ्यता 
की विकसित अवस्था में ही रुई के वस्त्रों का प्रयोग होने लगा। 

मानव जीवन के इन पाँच अत्यावश्यक आधारों के वन 
जाने के वाद ही मनुष्य को उन्नति की अन्य दिशाओं में 
मनोनिवेश करने का अवसर प्राप्त हुआ । इस सिलसिले में 
पहला सवाल मन में यह उठता है कि आदिकाल में मनुष्य 
रहता कहाँ होगा । नर-जातीय जीव तो जंगलों में पेड़ों पर 
ही रहा करते थे परन्तु आदि मानव जब जंगल छोड़कर 
मैंदानों में आया, उस समय भी उसने अपने लिए कोई स्थायी 
निवास नहीं वनाया । जव चिड़िया भी घोंसले बना लेती है 
तो यह कल्पना अवास्तविक है कि अपने लिए कोई निवास- 
स्थान की उसे आवश्यकता न थी क्योंकि एक जगह वह रहता 
नहीं था। खाद्य की खोज में उसे इधर-उधर घूमते रहना पड़ता 
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था। इस खानावदोशी की हालत में भी उसे जाड़े की रातों में 
गुफाओों और कन्दराओों की शरण लेनी पड़ती थी । जहाँ 
प्राकृतिक गुफा नहीं होती थी वहाँ वह जमीन खोद कर ऊपर 
से पत्थर श्रीर लकड़ी विछा कर एक छत जैसी बना लेता 
था। 

आ्राज भी आस्ट्रेलिया और अफ्रीका की जंगली जातियाँ 
नजदीक-नजदीक दो तीन छोटे लचीले पेड़ों के सिरों को बाँघ 
कर उन पेड़ों की पत्तियों की साथेदार छत वना लेती हैं । 
पत्थरों को एक के ऊपर एक जोड़कर भी एक घेरा बना 
लिया जाता था, परन्तु ऊबड़-खावड़ पत्थरों की नीची दीवार 
ही वन सकती थी । जहां समतल पत्थर मिल जाते वहाँ ऊँची 
दीवारें भी बनायी जाती रहीं । पुवाल, गोबर मिट्टी और 
कच्ची ईंटों की दीवार वनाकर वाँस वल्लियों के ऊपर घास- 
फूस छा कर फ्ोंपड़ियाँ भी तव बनीं जवकि मनुष्य ने खेती 
करना सीखा । मानव सभ्यता के एक ऊँचे शिखर पर पहुँच 
जाने के वाद ही पक्की ईंट तथा पत्थरों के मजबूत जोड़ से 
बड़ी इमारतों का वनना शुरू हुआ । 

आदिम-मानव ने अपनी परिस्थितियों की उन्नति के लिए 
जिन उपायों का अवलम्बन किया, उनमें जानवरों का पालन 
एक विद्येप प्रकार का महत्व रखता है । श्राज यह निदश्चय 
करना अत्यन्त केठिन है कि मनुष्य ने खेती करना पहले सीखा 
या कि जानवरों का पालना । तथ्य की वात यह है कि प्रारंभ 
में पालने के लक्ष्य से ही मनुष्य ने पशुओं की घेरावन्दी नहीं 
की । वल्कि एक प्राकृतिक सामंजस्य के रूप में ही मनृष्य 
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और पशुओं का साथ होने लगा और धीरे-धीरे कई प्रकार के 
पञ्मु मनुष्य के आश्रित हो गये । यह ध्यान देने की वात है 
कि एक लाख से ऊपर किस्म के जानवरों में से करीव पचास 
का ही मनुष्य से इस प्रकार का सम्बन्ध हो सका है और 
पालने की यह प्रक्रिया सभ्यता के प्रारम्भिक-काल में ही खत्म 
हो चुकी थी। आज की सभ्यता की उन्नत अ्रवस्था में भी नये 
जानवरों के पालतू बनाने की कोई सूचना नहीं मिलती । 
किसी एक जानवर के पाल लेने से ही पालतू जानवरों की 
किस्म नहीं वन जाती है । ह 

कुत्ते का ही उदाहरण ले लीजिये। सबसे पहले यही 
जानवर पालतू वना । पालतू कुत्ता शिकारियों का साथी वन 
गया और रखवाली के लिए भी उसका इस्तेमाल होता था 
और खाद्य घट जाने पर मनुष्य उसका माँस भी खा लेता था, 
लेकिन कुत्ता वास्तव में अपनी जरूरत से ही मनुष्य का 
पालतू पञ्चु वत गया। अवशिष्ट और उच्छिष्ट भोजन उसके 
काम आता था और मनुष्य को यह सुविधा थी कि उसके 
तिवास स्थान की सफाई भी उन कुत्तों के जरिये हो जाया 
करती थी । एक लम्बे अ्र्से तक मनुष्य पर ही अवलम्बित 
होने के कारण कुत्ता स्वयं ही एक पालतू जानवर वन गया। 
सूअर का भी इसी प्रकार का उदाहरण है। आवादियों के 
पास उच्छिष्ट भोजन ओर कूड़ा-कवाड़ के सहारे वह वस्तियों 
का ही एक वाशिन्दा वन गया। कुत्ते, सूभ्र और भेड़ ईसा 
पूर्व ४००० वर्ष पहले ही पालतू वन चुके थे । जान पड़ता है 
कि मिस्र में ही पहले सर्वाधिक संख्या में जानवर पालतु 
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चनाये गये । कम से कम तीन किस्म की भेड़े मित्र में ईसा 
पूर्व ४००० वर्ष के लगभग पालतू बन गयी थीं । यूरोप की 
बड़ी ऊन वाली भेड़ मध्य एशिया और ईरान से गयी थी। 
जंगली वकरियों की तस्ल से पैदा हुई वकरियाँ भी इन्हीं 
भागों में रहती थीं। गदहों का मूल-निवास अफ्रीका है और 
मिश्र में इन्हें काफी दिनों पहले पालतू बनाया गया। पहले 
इन्हें वोक ढोने के लिए, बाद को गाड़ी खींचने के लिए और 
उसके भी वाद सवारी के लिए इस्तेमाल किया गया। मिस्र 
के बाहर ईसा पूर्व ३००० वर्ष के लगभग गदहों का इस्तेमाल 
हुआ जान पड़ता है। ईसा पूर्व ४,००० वर्ष के लगभग 
'पश्चिमी एशिया में जिस घोड़े का आविर्भाव हुआ वह दक्षिणी 
रूस की नस्ल का था। ईसा पूर्व २,००० वर्ष के लगभग 
घोड़े पूर्व और दक्षिण में भी फल गये । मध्य एशियाई तृण- 
भूमि के तेज घोड़े ईसा पूर्व हमलावरों के साथ मेसोपोटामिया 
पहुँचे । ये ही अरवी घोड़ों के पूर्व॑ज हैं। दो क्रूबड़ वाले ऊँट 
भी मध्य एशिया में ही वसते थे और सम्भवतः ईसा पूर्व 
४,००० वर्ष के लगभग ये पालतू वनाये गये। परन्तु मेसो- 
पोटामिया में इतका आविर्भाव ईप्ता पूर्व १००० वर्ष के लग- 
भग हुआ । इसी समय सवारी के इस्तेमाल में लाये जाने 
वाले एक कुवड़वाले ऊेट का प्रचलन अरब देश में हुआ। 
पालतू बिल्ली का प्रचलन भी मित्र में ही पहले-पहल ईसा पूर्व 
५००० वर्ष के लगभग हुआ । पालतू हाथी और मुर्गे का 
अचलन भारत से हुग्रा । 

यह लक्ष्य करने की वात है कि शिकार के पशुपालन की 
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प्रवृत्ति मनुष्य में. तव पैदा हुई जब उनके सम्बन्ध में सम्पत्ति 
की भावना मानव-मन में जाग्ृत हुई। इस सम्पत्ति की रक्षा 
वह अन्य जानवरों से तथा मनुष्य के ही अन्य दलों से करने 
लगा.। मनुष्य के कैदी वत कर इन जानवरों में भी नये ग्रुण ह 
उत्पन्न हो गये और उनकी किस्मों में भी परिवर्तन हुआ ॥ 
मनुष्य अपनी इस पूंजी को खत्म न कर, .इन जानवरों के 
संवर्धन की ओर अश्रधिकाधिक ध्यान देने लगा। धीरे-बीरे 
दुधारू जानवरों के दूध आदि का भी इस्तेमाल होने लगा 
परन्तु गाय श्रादि का पालन खेती के प्रारम्भ के वाद ही संभव 
हो सका । न्‍ 
झऔजार, भाषा, आग, पाक-विद्या, . वस्त्र, निवास-स्थान 
और पालतू पशुओं की प्राप्ति के साथ मनुष्य ने प्रथम युग में 
पदार्पण किया । प्रागेतिहासिक युग .के इत आविष्कारों पर 
ही मानव समाज की वर्तमान उन्नत - सभ्यंता खड़ी हुई है । 
शिकारी युग के तीर-कमान १६वीं शती तक भी युद्ध के प्रधान 
शस्त्र बने रहे । धनुविद्या के धुरन्धर अंग्रेजों ने स्काटलेंड के 
वबललमधारी सैनिकों को फ्लाडेन के मंदान में £ सितम्बर, 
१५१३ ई० को परास्त किया । हजारों पुर्ज जोड़ कर आज 
जो पेचीदा मशीनें दिखलाई पड़ती हैं, उनकी बुनियाद भी उस 
मनुष्य ने डाली जिसने पहले-पहल लकड़ी में पत्थर जोड़कर 
एक वल्लमनुमा हथियार .वनाया । दो चीजों का जोड़ ही 
एक महान आविष्कार था। इन श्राविष्कारों के अलावा भी 
कलात्मक तथा आध्यात्मिक जीवन में प्रागंतिहासिक युग की - 
देन कम नहीं है। परन्तु इनकी एक स्वतन्त्र कथा है । 
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है कि लड़के को ऊपर हवा में उछाला जाता है और वह 
जमीन पर गिरता है तो उसकी काफी. पिटाई की जाती है। 
उदालने का अभिप्राय यह .है कि लड़का - अच्छे डीलडौल को 
"प्राप्त करेगा और पिठाई का अर्थ है. कि समाज के बड़े-बूढ़ों 
के प्रति युवक का भय हो । अब लड़के को. विवाहित स्त्रियों 
और अ्रविवाहित लड़कियों से. श्रलग कर : उसे अविवाहित 
पुरुषों. के साथ: रखा जाता है । उद्देश्य यह है कि स्त्रियों के 
माता-रूप की धारणा को .छोड़कर उनको, पत्नी-रूप में वह 
देख सके ।- इस समय उसे केवल शाक सब्जी या फल मूल ही 
खाने को दिया जाता है और उसका नया नामकरण होता है । 
दूसरे अंक में ल्टाटा नृत्य होता है और पड़ौसी खेमों को अनु- 
: ष्ठान में भाग लेने: को आमन्त्रित. किया जाता है । इसके वाद 
ही लड़के की सुन्तत की जायगी.। .नृत्य:का उद्देश्य -लड़के के 
.शल्योपचार के भय को दूर करना है और ' निमन्त्रितों. में जो 
औरतें हैं उनमें पुरुषों के प्रति दिलचस्पी पेदा की जाती है । 
' तीसरा अंक सुन्नत.का है ।. इस-अवसर पर उसे पुनः एक 
-नया नाम दिया जाता हैं। शल्योपचार से जो. खून गिरता 
. है. उसे एक ढाल में रोप.कर.ढाल को .फिर जमीन :में गाड़ 
दिया जाता. है। जब तक उसका जखम न. सूखे उसे शल्यों- 
: पचार करने वालों के सामने मौत रहना पड़ता है. और उन्हें, 
. जखंम सूखने पर, माँस भेंट:करना पड़ता है । इसके वाद कुछ 
अरसे के लिए उसे खाद्य सम्वन्धी विधि निषेध, मानने होते 
हैं । माँस कुछ विशिष्ट पश्ञुओं का ही वह खा सकता है । 
. स्वादिष्ट भोजन से उसे वंचित ही रखा जाता है। इसके 
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कोई ६ सप्ताह वाद उस पर एक और शल्योपचार किया 
जाता है। लेकिन इसके पहले कई बूढ़े मिल कर उसके सिर 
पर इस तरह दाँत बैठा देते हैं कि खून गिरने लगता है | समझा 
यह जाता है कि इससे वाल अच्छे निकलेंगे । अ्रन्तिम अ्रंक है 
“इकुरा' अनुष्ठान । इसमें दो महीने तक नृत्य होते रहते हैं । 
स्त्रियाँ केवल आरम्भ और अन्त में भाग लेती हैं । सव श्रनुष्ठाव 
समाप्त हो जाने पर स्त्रियाँ श्राकर लड़कों के सीने झश्लौर पीठ 
पर हाथ दवाती हैं श्रौर उनके श्राभूषण उतार लेती हैं । 

इस अनुष्ठान की सामाजिक व्याख्या यह की जाती है 
कि बड़ों की सम्पत्ति वनी रहे और उनका शासन कायम 
रहे । जादू भी एक अंश तक इसमें शामिल है। दूसरे शल्यो- 
पचार का उद्देश्य यह वताया जाता है कि युवक इतना फुर्तीला 
होगा कि शत्रु के भाले बलल्‍लम से वह युवक सदा बचकर निकल 
सकेगा । सुत्तत की भी कई प्रकार की व्याख्याएँ हैं। एक 
यह कि जनेन्द्रिय का चमड़ा जुड़ न जायगा, दूसरा यह कि 
यौन सम्बन्धी ज्यादातियाँ न होंगी और तीसरा यह कि युवक 
बड़ों का सम्मान करेगा । लेकिन इन सबके ऊपर, स्वयं बड़े 
बूढ़े यह व्याख्या करते हैं कि वे इन अनुष्ठानों में खाद्य संबंधी 
विधि निपेध द्वारा अपने लिए स्वादिष्ट भोजन सुरक्षित रख 
सकते हैं। दूसरा फ़ायदा यह है कि कई वर्ष तक ये युवक 
उन्हें मास आदि भेंट करते रहते हैं और तीसरा यह कि नव- 
युवतियों को वे अपने भोग के लिए रख सकते हैं । 

कृपि समाज में ये अनुष्ठान इतने जटिल नहीं होते 
क्योंकि अनुष्ठानों की संख्या ही वहुत बढ़ जाती है । 


शयनागार 

वय: संस्कार द्वारा किशोरों को जनजाति के पूर्ण सदस्य 
के रूप में स्वीकार किये जाने के बाद, कुछ दिनों उन्हें स्त्रियों 
से अलग मर्दों के बीच ही रखने की साधारण प्रथा है। 
शायद, विवाह के पूर्व कामवासना को नियन्त्रित रखना ही 
इसका उद्देश्य है। तथापि शयनागारों में ही किशोरों को नर- 
नारी मिलन का पहला परिचय प्राप्त होता है। युद्ध, शिकार 
और जादू के वीच ही लड़के जीवन विताते हैं। जन-जातियों 
की वस्ती में मर्दों का यह सबसे बड़ा घर होता है जो तमाम 
गाँववालों की सम्पत्ति है। यहीं जातीय परिषद परामर्श 
करती है और अ्रतिथि भी यहीं टिकाए जाते हैं। यहीं मर्द 
रात को सोते भी हैं । युद्ध के स्मारक, शिकार में प्राप्त कोई 
कीमती वस्तु या भिन्‍न प्रकार के धामिक प्रतीक आदि गांव 
समुदाय की अमूल्य सम्पत्तियाँ यहीं संचित रहती हैं। इस 
मकान में वच्चे, औरतें या वे जिनका संस्कार जातीय सदस्य 
के रूप में नहीं हुआ है, प्रवेश नहीं कर सकते । वय: संस्कार 
या जातीय संस्कार का पहला उद्देश्य ही लड़कों या युवकों 
को स्त्रियों के संस्पश से दूर रखना है। इन शयनागारों हारा 
यही उद्देश्य सिद्ध किया जाता है और .ये अविवाहितों के 
आमोदग्ृह वन जाते हैं । | 

भारत की मूरिया जनजाति में इस प्रकार के शयनागार 
को जोड़ीदार भी. कहा जाता है। विवाह-पूर्वे-काल में एक 


शयनागार श्र 


मर्दे का एक ही औरत से सम्बन्ध इस प्रकार के शयनागार 
का मूल सिद्धांत है । इस जोड़ी में मर्द को चेलिक और स्त्री 
को मोतियारी कहा जाता है। दोनों की औपचारिक रूप से 
शादी हो जाती है और औरत मर्द के ताम का स्त्री रूप भ्रपने 
नाम के श्रागे जोड़ सकती है । तलाक की अनुमति तो दी 
जाती है लेकिन बेवफाई के लिए सजा दी जाती है । 

दूसरे प्रकार के शयनागार या घोटल में जो शायद वाद 
को बने, चेलिक और मोतियारी में स्थायी सम्बन्ध निपिद्ध है। 
कोई युवक एक ही लड़की के साथ लगातार तीन दिन से 
अधिक सोये तो उसे सजा दी जाती है। दोनों प्रकार के 
घोटलों में मनोवैज्ञानिक स्थिति तो भिन्‍न है। लेकिन श्रनु- 
शासन, नित्यकर्म, सामाजिक कर्त्तव्य या मनोरंजन के मामले 
में कोई फर्क नहीं है। सामुदायिक सम्पत्ति श्र साम्हिक 
क्रिया की भावना को जागृत करना दूसरे प्रकार के घोटलों 
का मुख्य उद्देश्य है। इस घोटल में कोई विवाह नहीं होता । 
हर मोतियारी प्रत्येक चेलिक की सम्पत्ति है। इस प्रकार के 
घोटल को मुण्डी बदलना भी कहते हैं। | 

वास्तविकता यह है कि मूरिया प्रवृत्ति ही तम्पत्तिगत 
भावना, अकेलेपन और व्यक्तिगत भावना की विरोधी हैं। 
मूरिया का विश्वास है कि घोटल में प्रत्येक हर एक के लिए 
हो तो ईर्ष्या के लिए कोई स्थान न रहेगा। यद्यपि घोटल में 
प्रणय-व्यापार होता रहता है परल्तु गाँव के बड़े बूढ़े ऐसा भान 
करते हैं मानो वहाँ जो कुछ होता है वे जानते ही नहीं । 
साथ ही धोटल का मुखिया, जिसे कोटवार, सरदार, दीवान 
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आदि भिन्न भिन्न नामों से पुकारा जाता घोटल निवासियों 
पर पूरा नियन्त्रण रखता है । जिस तरह. वय:संस्कार पर 
नामकरण हांता. है उसी तरह घोटल में प्रवेश" करने पर भी 
नामकरण होता है । .जव तक नामकरण नहीं हो जाता, तब _ 
तक कोई घोटल का पूरा सदस्य नहीं माना जाता । घरवाले 
इस नाम से उन्हें. कभी नहीं पुकारते । घोटल-जीवन का 
महत्व यह है कि विवाह के पहले प्रबल प्रेमासक्ति से बाद के 
विवाहित जीवन को नष्ट नहीं होने दिया जाता । 


अ्रादिम समाज में विवाह 

ग्रादिम समाज में विवाह के अनेक प्रकार मेद हैं। एक 
स्यूगिनी के ध_टीप में ही, सौ मील के दायरे अन्दर, आरापेश, 
मुन्दुगुमोर और शाम्बुली, इन तीन जातियों में विवाह की 
तीन भिन्‍त प्रथायें हैं। इनके आ्राधार पर आदिम समाज के 
एक वड़े भाग के लिए भी नर-तारी सम्बन्ध के विषय पर 
कुछ निष्कर्ष निकालना सम्भव है। विवाह की किसी विशेष 
प्रथा की समीक्षा या आलोचना के पहले यह समझ लेना 
नितान्त आवश्यक है कि आदिम समाज में भी निपिद्ध सम्बन्ध 
की भावना उतनी ही प्रवल है जितनी कि सभ्य समाज में। 
माँ वहन से शादी आदिम मानव के लिए भी कल्पनातीत है, 
यद्यपि इसका व्यक्तिकम हो सकता है जैसा कि सभ्य समाज 
में भी असम्भव नहीं है । भ्रादिम समाज में विवाह की साथा- 
रण रीति विनिमय के सिद्धान्त पर आधारित है । यदि एक 
परिवार दूसरे परिवार से लड़की लेता है तो मुआवजा स्वरूप 
एक लड़की अपने परिवार से दूसरे परिवार को देता है। इस 
प्रकार भाई वहन की एक जोड़ी का किसी दूसरे परिवार के भाई 
वहन की जोड़ी से विवाह एक साधारण रिवाज है । लेकिन 
इसका यह अर्थ नहीं कि विवाह सम्बन्ध एक सीधी लफीर पर 
ही चला करता है। उसमें पेंचीदगियाँ और जटिलताएँ भी 
कम नहीं हैं। कुछ विशिष्ट जातियों में विवाह के उदाहरणों 
से यह बात स्पष्ट हो जाती है । 


१5 
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आरापेश जाति में माता पिता को विवाह की अधिक 
चिन्ता अपने लड़कों के लिए होती है, लड़कियों के लिए नहीं । 
लड़कियाँ पांच छः: साल की होती हैं तभी लोग विवाह के लिए 
उनके निर्वाचन की हृष्टि से उन पर नजर डालने लग जाते 
हैं । नौ दस साल या उससे भी कम उम्र में ही लड़कियों की 
सगाई हो जाती है। दहेज लड़के के पिता कों देना पड़ता है । 
लड़की के रज:स्वला होने के कुछ दिनों वाद यह दहेज दिया 
जाता है। वहेज मामूली होता है--दर्जन भर अंगरूठियाँ 
और कौड़ियों कें वने कुछ सामान । लेकिन असली कीमत 
तो इसके पहले ही चुका दी गई होती है, क्योंकि यौन सम्बन्ध 
के आठ दस वर्ष पहले ही वध्चू वर के घर में पलती रहती है । 
जब लड़की का वच्चा पेदा होता है तो लड़की वालों को फिर 
भेंट दी जाती है जिससे बच्चे पर लड़के वालों का अधिकार 
पक्का हो जाता है। सम्पूर्ण आरापेश समाज में सहयोग का 
वातावरण इतना प्रवल हो जाता है कि लड़की पति के यहाँ 
जाती है तो उसे अपरिचितों का सामना नहीं करना पड़ता 
है। घर के अन्य लड़कों लड़कियों के साथ वह खेलती रहती 
है, घर के काम में मदद करती रहती है | लेकिन सोती है 
वह लड़के के माता पिता के साथ, पति के साथ नहीं । लड़की 
के रजःस्वला होने के वाद जवतक कम से कम एक वर्ष वीत नहीं 
जाता तब तक पति-पत्नी सम्बन्ध कायम नहीं होता । मासिक 
के समय लड़की को एक अलग कुटिया दी जाती है। पहले 
मासिक के अवसर पर कुटिया बनाने में लड़की के भाई को 
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भी हाथ लगाना पड़ता है। मासिक होने पर लड़की को दो 
तीन दिन तक उपवास करना पड़ता है, पानी भी वह नहीं पी 
सकती है। तीसरे दिन जब वह कुटिया से निकलती है तो 
गाहँस्थ्य जीवन में उसके प्रवेश के चिह्न-स्वकूप उसका मामा 
उसके कन्धे और नितम्व पर एक चीरा लगा देता है। उसके 
वाद उसका पति अपनी पत्नी के लिए एक आनुष्ठानिक भोजन 
बनाता है । सख्त किस्म की जड़ी-ब्ूटियों और करनन्‍्दों का 
शोरुआ वह उसे पिलाता है । समझा यह जाता है कि इससे 
लड़की का शरीर मजबूत होगा । भोजन के वाद वह चौपाल 
में वैठाई जाती है और उसके भाई उसके चारों श्रोर एक दत्त 
में बत्तियाँ जला देते हैं श्रौर श्रपने उपहार भी रख देते हैं । 
लड़का भी इसी श्रवसर पर अपने उपहार भेंट करता है। 
इसके वाद एक सप्ताह तक पति पत्नी दोनों मांस भक्षण नहीं 
कर सकते और लड़की एक महीने तक मांस नहीं खा सकती, 
न ठंडा पानी, या नारियल का दूध पी सकती है श्ौर न गन्ना 
चूस सकती है । इसके वाद जब कभी मासिक हो तो विना 
किसी श्रनुष्ठान के ही वह अलग कुटिया में जा रहती है । 
प्रथम मासिक के अनुष्ठान के पश्चात्‌ लड़की पहले जँसे ही रहने 
लगती है लेकिन तव सभी समझते हैं कि विवाह की तिथि 
निकट आ। पहुँची है । सास ससुर लड़की पर से अपनी दृष्टि 
शिथिल कर देते हैँ, और पति-पत्नी तब अकेले भी जा सकते हैं । 
विवाह की कोई निश्चित तिथि नहीं होती है । इन्हीं दिनों 
एक दिल दोनों का पति-पत्नी सम्बन्ध हो जाता है । 

आरापेश विवाह का ढाँचा तो एक पत्नीक ह लेकिन बह 


च् 
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विवाह की भी अनुमति है । वैधव्य इसका एक विशेष कारण 
है । कोई मर जाता है तो उसके घर वाले यही चाहते हैं कि 
विधवा उसी कवीले में रह जाय । उसका और कोई भाई हो 
तो उसी से उस विधवा की शादी हो जाती है, विशेषकर 
यदि उस विधवा की सन्‍्तान हो । संतानहीन विधवा को, जब 
कोई उससे शादी न करना चाहता हो या वह स्वयं और 
किसी से विवाह करना चाहती हो तो उसे मैके वापिस जाने 
. दिया जाता है। यदि वह दूसरे कवीले में शादी करती है तो 
उप्तका दूसरा पति उसके घर वालों को नहीं वल्कि उसके 
पहले पति के घर वालों को उपहार देता है। गैर कवीले के 
पति से विधवा का जो पहला बच्चा पैदा होता है वह दोनों 
पतियों के परिवारों का माना जाता है । कभी एक परिवार 
उसे खाता है तो कभी दूसरा परिवार। ऐसे बच्चों को अनु- 
शासन में रखना कठिन होता है । अत्यधिक आश्ावार्दिता के 
कारण आरापेश युवक-युवतियों को विवाहित जीवन में दुखी 
भी होना पड़ता है क्योंकि अनेक कारणों से सम्यक सन्तुलन 
न होना भी स्वाभाविक होता है। पुरुष शासक है और नारी 
अनुशासित यह भावना आरापेश में नहीं होती। फिर भी 
लड़का यह उम्मीद करता है कि लड़की उसकी श्राज्ञात्रों का 
पालन करेगी । परन्तु आज्ञापालन की शिक्षा लड़कियों को 
नहीं दी जाती यद्यपि एक रक्षक के रूप में लड़के के प्रति 
लड़की का भुकाव रहता ही है। यदि इस स्थिति में कोई 
ग्रन्तर पड़ जाए तो दोनों के लिए जीवन भार हो जाता है 
क्योंकि सम्बन्ध विच्छेद की कोई विधि नहीं है। परिवार के 
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अन्दर भी पर-स्त्री गमन असम्भव नहीं परन्तु श्रारापेश आदर्श 
'इतने मेल मिलाप का आदर्श होता है कि ऐसी घटनाओं की 
जानकारी के वाद भी दोनों पक्षों में प्रायः समझौता हों जाया 
'करता है । 

विवाह में नर-तारी की समानता का यह सिद्धान्त मुन्दु- 
'गुमोर जाति में भी पाया जाता है परन्तु न केवल उसका रूप 
प्राय: पूर्णतः भिन्‍न है वह्कि विकराल भी है । वहु-विवाह ही 
मुन्दुगुंमोर का सामाजिक श्रादर्य है। एक पति की श्राठ दस 
'पत्नियाँ भी हो सकती हैं। मुन्दुगुमोर परिवार की दो थाखाएँ 
होती हैं--एक में पुरुष, उसकी लड़कियाँ श्रौर उनकी सनन्‍्तान, 
दूसरे में नारी, उसका पुत्र तथा उसकी सनन्‍्तान। पिता 
की उत्तराधिकारिणी लड़की है और माता का उत्तरा- 
'धिकारी लड़का है । लेकित इन दोनों झाखाग्रों को काटती 
हुई एक और शाखा लड़की की एवज में लड़की देने की प्रथा 
से वन जाती है। विवाह की एकमात्र वंधानिक रीति यह है 
कि भाई अपनी वहन की शादी दूसरे परिवार में करके उस 
परिवार से अपने लिए पत्नी का संग्रह करे। लेकिन लड़की 
पर पिता का भी अधिकार होता है, इसलिए उस लड़की की 
एवज में श्रपने लिए भी पित्ता एक बच्चू ला सकता है । इस प्रकार 
लड़की के सौदे के लिए उसके सभी भाई झौर पिता भी 
प्रतियोगी हैं। ऐसी परिस्थिति में भाई-भाई में या पिता पुत्र 
में सदभाव न तो सम्भव है और न होता ही है। यदि बहनों 
की संख्या भाइयों की संच्या से कम है तो कुछ के लिए 
चरजोरी विवाह के अतिरिक्त और कोई चारा नहीं रह जाता । 


॥ 
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न 
बहनों की उचित संख्या हो तो भी वाप बेटे की प्रतिस्पर्दा 
वनी ही रहती है । सम्पत्ति की दृष्टि से भी यह पितां के लिए 
अधिक लाभजनक है क्योंकि न केवल पत्नियाँ ही उसके लिए 
मूल्यवान तम्बाकू आदि पैदा करती हैं वल्कि पति अपने काम 
के लिए पत्नी के भाइयों की मदद का भी अधिकारी है । उधर 
माँ यह चाहती है कि उसकी लड़की की एवज में उसके लड़के 
को, न कि उसके पति को एक और वहू मिले । एक तो वह 
जानती है कि लड़की उसके अधिकार क्षेत्र में नहीं और दूसरा 
यह कि सौत एक झगड़े की जड़ है। पिता की एक पत्नी के 
लड़के दूसरी पत्नी के घर नहीं जा सकते परन्तु पुत्र-वध पर 
माता का अधिकार है । यह समझना कठिन नहीं है कि ऐसे. 
संघर्षपूर्ण समाज में लड़की की कीमत अधिक है और लड़की भी 
यह जानती है ऐप्ते वातावरण में नारी की स्वातन्ब्य-प्रियता 
स्वाभाविक है। सौदे का साघन वन कर वह भाई भाई और 
पिता पुत्र में संघर्ष देखती रहती है । विवाह होने पर अन्य 
सौतों से उसका संघर्ष होता रहता है। सन्तान के कारण भी 
पति-पत्नी के सम्बन्ध में कटुता आ जाती है । साथ ही लड़का 
भी कम स्वतन्त्र नहीं होता क्योंकि पिता और भाइयों से उसे 
संघर्ष रत रहता पड़ता है । इस श्रर्थ में लड़कों और लड़कियों - 
में एक समानता है। यहां, यह भी ध्यान में रखना आवश्यक 
है कि मुन्दुगुमोर एक नर-भक्षक जाति है और नर-मुण्ड शिकार 
में उनके लड़के-लड़कियां वन्धक में पड़ जाते हैं या अन्य लड़के 
लड़कियाँ उनके बन्धक में आ पड़ते हैं। इस परिवेश में वैध 
विवाह के वाहर भी कामोत्तेजनापूर्ण सम्बन्ध युवक युवतियों 
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के बीच हो जाया करता है । युवक की कोई वहन हो तो 
लड़की अ्रपने पिता से कह सकती है कि उसने अपने लिए पति 
चुन लिया है और दोनों की ज्ञादी हो जाती है । परन्तु अ्रवैध 
सम्बन्ध खतरे से खाली नहीं है क्‍योंकि मुन्दुग्रमोर समाज में 
सतीत्व को काफी मर्यादा दी जाती है । सतीत्व नष्ट होने पर 
उस लड़की का विनिमय उसी लड़की के साथ हो सकता है 
जिसका सीतत्व नष्ट हो चुका है। चूंकि लड़की की एवज 
में ही लड़की मिलती है इसलिए नव-दम्पत्ति में उम्रों का एक 
बड़ व्यववान भी अ्सम्भव नहीं । लड़की बड़ी हो और लडका 
बहुत छोटा हो तो एक विचित्र स्थिति उत्पन्त हो जाती है। 
लड़के के बड़े भाई या पिता की नजर लडकी पर होती है 
ओर यह लडकी पर ही निर्भर है कि वह किसे चुने । परिवार 
में कोई भी उसे पसन्द न हो तो वह भाग कर किसी और से 
शादी कर लेती है। लेकिन परिवार के लिए यह अ्रपमान 
जनक है इसलिए लडके को जबरन ही मच्छडदानी के ग्रन्दर 
कर दिया जाता है । मच्छडदानी ही मुन्दुग्रुमोर का प्रेम-मदिर 
'है। कोई लड-कंगड कर वाहर निकल जाये तो उसकी परवाह 
किसी को नहीं होती है । लड़के की शादी कर दी गई है और 
वह वधू से निभा न सके तो दोप उत्ती का है और किसी 
वहन के विनिमय का दावा वह वाद को अपने लिए नहीं कर 
सकता । दोनों वरावर उम्र वाले हों तो भी उनके वीच एक 
'तनाव रहता है | झ्राइ्चर्य यह है कि ऐसा कटु-संघर्षपूर्ण समाज 
आज भी जीवित है । इसकी कुन्जी यह हूँ कि कुछ लोग ऐसे 
होते हैं जिनके सामाजिक आदर्श भिन्‍न हैं ब्लौर अपने भाई 
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तथा बेटे से भी उनका स्नेहपूर्ण सम्बन्ध सम्भव है । 

शाम्बुली सम्राज पिठृ-प्रधान है। गोष्ठियों में कुछ सूर्य- 
वँशी हैं और कुछ माठू-वंशी । कभी कभी एक ही गोष्ठी में. 
आधे लोग सूर्य-वंशी होंगे और आधे माढ-वंशी । सूर्य-वंशी 
का विवाह माढठू-वंशी के साथ होना चाहिए लेकिन इसका . 
व्यतिक्रम भी होता है।। सीधा तरीका यह है कि एक. गोष्ठी 
के पुरुषों का विवाह दूसरी गोष्ठी की नारियों से होता है । 
प्रायः लड़के की शादी उसकी माँ की चचेरी या फुफेरी वहन 
से होती है । वह 'प्राईयाई' शब्द का व्यवहार अपनी माँ के 
लिए भी करता है और अपनी पत्नी के लिए भी । उसके लिए 
माँ, मौसी, चाची, मामी और ममिश्रौत बहन एक ही 
जाति की हैं लेकिन फूफी और उसकी लड़कियाँ दूसरी जाति 
की हैं । इस- दूसरी जाति की औरतें कभी उसकी पत्नी नहीं 
हो सकती हैं। वचपन से ही लड़का मामा श्रादि को उपहार 
देता है । इससे मानो उस ग्रोष्ठी की लड़की पर उसका अधि- 
कार हो जाता है | लेकिन विवाह के अवसर पर वच्चू के लिए 
कीमत चुकानी पड़ती है और लड़के का कोई निकट रिश्तेदार 
ही यह जिम्मेदारी अपने ऊपर लेता है । वहु-विवाह भी होता 
है, लेकिन सौतों में शायद ही कभी भगड़ा होता है क्‍योंकि 
अक्सर वे सगी वहिनें होती हैं । दोनों पत्नियाँ एक दूसरे के 
वच्चों की देखभाल करती हैं। यद्यपि शाम्बुली समाज का 
संगठन पितृ-प्रधान है और पुरुष अ्रपनी पंत्नी के लिए 
कीमत देता है और वहु-विवाह की प्रथा प्रचलित है परच्तु 
समाज में ग्रधानता औरतों की : ही है। इसका एक. बड़ा 
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कारण यह है कि जीविका का उपार्जन अधिकांश रूप से औरतें 
ही करती हैं। दो पेशे मुख्य हैं--मछली पकड़ना और मथ- 
हरी (मच्छरदानी) बनाता और ये दोनों काम औरतें ही 
करती हैं। आनुष्ठानिक उत्सवादि कार्य पुरुष करते हैं और 
एक प्रकार से वे औरतों के मनोरंजन के साधन स्वरूप हैं । 
इस प्रकार शाम्बुली समाज में एक ह्प-भाव है। नियम के 
अनुसार पुरुष की मर्यादा बड़ी है परन्तु वास्तव में मर्यादा नारी 
की ही श्रधिक होती है । विवाह में औरतों का चुनाव निर्णा- 
यक हो सकता है, लेकित यह समस्या खड़ी न हो इसलिए 
चचेरी, फुफेरी जोड़ियों की गादी छोटी उम्र में ही कर दी 
जाती है। फिर भी आनुष्ठानिक नाच झादि के अवसरों पर 
युवक युवतियों का एक सम्बन्ध कायम हो जाया करता है । 
थ्रादिम विवाह में वध खरीदने की प्रथा वहु प्रचलित 
है। दक्षिण श्रफ्रीका में वधू के लिए 'लोवोला' देने की प्रथा 
है । लेकिन विवाह का सामान्य सिद्धांत प्राप्च:ः सभी झादिम 
जातियों के लिए विनिमय ही है। लेकिन इस सामान्य सिद्धांत 
के व्यतिक्रम का भाग भी कम नहीं है। व्यतिक्रम में छीना- 
भपटी सी शामिल है लेकिन उसे भी दाद को एक वैधानिक 
रूप दे दिया जाता है। अ्रक्सर वध की रजामन्दी से ही लड़के 
वाले उसे चुरा या छीन ले जाते हैंँ। वाद को बध्ू पक्ष के 
लोगों को भेंट उपहार आदि दिये जाते हं और लड़की का 
दाम भी चुका दिया जाता है वा कभी लड़के वालों की ब्यसी 
लड़की की जझञादी दूसरे पक्ष वाले किसी लड़के से कर दी 
जाती हैं। एक शोर यह प्रयत्न होता है कि विवाह सम्बन्ध 
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पड़ोस में ही हो और दूसरी ओर यह प्रयत्न होता है कि 
परिवार या गोष्ठी का दायरा विस्तृत होता रहे । कभी-कभी 
शत्रु-गोष्ठियों में शादी इसलिए की जाती है कि दोनों के वीच 
शत्रुता का अन्त होकर मंत्री संवंध कायम हो। इस प्रकार 
सरल होते हुए भी आदिम विवाह श्रत्यन्त जटिल है श्नौर यह 
समभना नितान्‍्त भूल है कि जंगल का कानून ही आदिम 
विवाह का भी कानून है । 


टोटेम 


आस्ट्रेलिया की आदिम जातियों में घामिक तथा सामा- 
जिक संस्थाओ्रों की पूर्ति जिस प्रथा के द्वारा होती है उसे 
टोटेम कहते हैं। इस नाम का (टोटेम या टोटम) पता पहले 
पहल एक अंग्रेज श्री जे० लांग को १७९१ ई० में उत्तर 
अमेरिका के इण्डियनों से लगा । प्रागेतिहासिक मानव के लिए 
टोटैस प्रथा का महत्व क्या रहा है, इसके अनुसंधान का श्रेय 
स्काटलेंड निवासी श्री फरगुसन मैकलेनन को प्राप्त है। लेकिन 
नाम का पता लगने के वाद करीब सौ साल वीतने पर ही 
इस विपय पर एक वास्तविक प्रकाश पड़ सका। फिर भी, 
प्रसिद्ध वृ-शास्त्रविदों द्वरा इस विपय पर मनन किये जाने के 
बावजूद इस टोटेम के रहस्य का पूर्ण समाधान हो सका है, 
यह कहना कठिन है । 

ग्रास्ट्रेलिया की श्रादिम जातियाँ कई कबीलों में विभाजित 
हैं श्रीर प्रत्येक कवीले के टोटेम के नाम पर ही उस कवीले 
का नाम पड़ा है । यह टोटेम है क्‍या ? साधारणतया यह 
कोई पश्ु-पक्षी होता है जो निर्दोष शरीर भक्ष्य होता है या 
कोई खतरनाक जानवर भी हो सकता है। कदाचित्‌ यह 
कोई पौधा होता है श्रथवा कोई प्राकृतिक गक्ति (वर्षा, जल 
आदि) । सारे कवीले का अपने टोटेम से एक विचित्र सम्बन्ध 
होता है । ठोटेम ही कंवीले का आदि पुरूुप हैं और उसकी 
आत्मा और रक्षक भी । टोटेम भविष्यवाणी कर सकता है 
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और कुछ अ्र्थों में चाहे वह खतरनाक हो लेकिन अपनी संतान 
को वह जानता है और उन्हें वह कभी हानि नहीं पहुँचाता है । 
अतएव टोटेम' के सदस्यों का भी यह पुनीत कर्तव्य हो जाता 
है कि अपने टोटेम का वध न करें, उसका माँस-भक्षण न करें 
अथवा अन्य किसी प्रकार से उसे भोग में- न लायें। इन निषेधों 
का जो उल्लंघन करता है उसे (अश्रादिम टोटेम जातियों की 
अपनी धारणा के श्रनुसार) आप से आप सजा मिलती है । 
टोटेम' की यह विशेषता किसी एक पद्मु आदि में निहित 
नहीं है वल्कि उसकी सम्पूर्ण जाति में ही यह ग्रण मौजूद 
होता है । समय-संमय पर ऐसे उत्सव होते हैं जव कि टोटेम के 
सदस्य आतुष्ठानिक नृत्यों में अपने-अपने टोटेम की गतिविधियों 
का अनुकरण करते हैं। टोटेम वंशानुक्रमिक होता है, चाहे वह 
माठ्कुल से हो चाहे पिढकुल से । सम्भवतः पहले मादकुल 
से ही टोटेम का उत्तराधिकारी वनता था और वाद को पिदलृ- 
* कुल से ही उत्तराधिकारी की परम्परा की सृष्टि हुई । 
शआ्रास्ट्रेलियन कवीलों के सामाजिक कर्तव्यों के मूल में 
है टोटेम से उनका लगाव ।. टोटेम का सम्बन्ध रक्त सम्बन्ध 
को स्थान-च्युत कर देता है और इसका विस्तार कवीलों के 
सम्बन्ध के वाहर भी होता. है । टोटेम किसी स्थान विशेष में 
सीमित नहीं है । एक ही टोटेम के सदस्य एक दूसरे से अलग 
भी रह सकते हैं श्ौर अन्य टोटेमों के सदस्यों से उनका मेत्री- 
पूर्ण सम्बन्ध हो सकता है। लेकिन एक विज्ञेष वात लक्ष्य 
करने की यह है कि किसी भी ट्रोटेम के सदस्य अपने वर्ग में 
ही शादी व्याह नहीं कर सकते या यौन-सम्वन्ध स्थापित. नहीं 
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कर सकते | जहाँ कहीं टोटेम की प्रथा पाई जाती है वहाँ 
यह भी निषेध होता है कि एक टोटेम के सदस्य उसी टोटेम 
के अन्य सदस्यों से वेवाहिक सम्बन्ध कायम नहीं कर सकते । 
टोटेम श्र वहिनिंवाह का संयोग एक रहस्थ है जिसके 
उद्घाटन का भरपूर प्रयत्त किया गया है, लेकिन इस समस्या 
का श्रन्तिम समाधान हो चुका है, यह श्रभी तक नहीं कहा 
जा सकता । लेकिन टोटेम की यही एक समस्या नहीं है । 
सबसे पहले यह प्रधन उठता है कि टोटेस से कबीलों का नाम- 
करण कैसे हुआ । किसी कवीले ने किसी टोटेम का नाम क्‍यों 
अपनाया ? इस प्रशत पर विभिन्‍न मत हैं । हो सकता है कि 
विभिन्‍न कवीलों की प्रथकता का निर्देश करने के लिए ही 
किसी एक कबीले ने दूसरे कवीले का पशु के नाम पर नाम- 
करण किया हो । किसी पद्मु या पक्षी का नाम पहले चाहे 
उपहास या विद्रप का ही नाम रहा हो परंतु इतिहास में ऐसे 
हृष्टांत पाये जाते हैं कि वाद को लोगों ने स्वेच्छा से ही उस 
नाम को अपना लिया । ह॒वेर्ट स्पेन्सर का यह विचार था 
कि दूसरों द्वारा प्रदत्त नाम में ही टोटेम का मूल निहित है । 
किसी व्यक्ति के गुणानुसार उसके साथ किसी पथ्चु (उदा- 
हरणार्थ सिंह) का नाम जुड़ गया और वाद की पीढ़ियों में भी 
वही पदवी जुड़ी रह गई । अ्दसर व्यक्तियों के लिए भी जान- 
वरों के नाम रख लिये जाते हैं श्रीर उनकी संतानें और उनके 
अनुयायी उसी ताम को अपना आदि पुरुष मान लेते हैं, और 
इस प्रकार धीरे-धीरे आगे चलकर उस पौद्मु का ही सम्माल 


किया जाने लगता है और उसको पूजा होने लगती है । 
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लेकिन टोटेम की इन विशेषताओं को ध्यान में रखना 
आवश्यक है-- 

(१) यह कवीले की एक निशानी है, 

(२) यह कवीले का नाम है, _ 

(३) यह कवीले के पुरखे का नाम' है, और 

(४) यह एक ऐसी वस्तु का नाम है जिस पर सारा 

कवीला श्रद्धा का भाव अपित करता है । 

यहाँ प्रश्न यह उठता है कि कवीला-विशेष का पुरखा 
एक विद्येष पद्मु (टोटेम) न होकर उस पश्चु की सम्पूर्ण जाति 
क्यों है। इस प्रश्न के उत्तर का समाधान यह किया गया है कि 
आदिम धारणा के अनुसार किसी व्यक्ति के मरने पर उसकी 
आत्मा किसी पश्ु विशेष में जा बसती है। लेकिन किसी 
विशेष टोटेम में वह आत्मा आविष्ट हुई, इसका निश्चय न 
होने के कारण उस पश्ु की सम्पूर्ण जाति से ही कवीले की 
आत्मीयता हो जाती है। टोटेम की जिन विशेषताओं का 
उल्लेख ऊपर किया गया है उनका प्रभाव कवीले के संगठन 
पर भी पड़ता है । एक ही टोटेम की सन्‍्तान होने के कारण 
टोटेम वाला सारा कबीला एक ही. परिवार वन जाता है, 
यद्यपि उस टोटेम के सदस्यों में रक्त का कोई सम्बन्ध नहीं होता 
है और न हो सकता है। इसी से वहिविवाह की प्रथा प्रचलित 
है, अर्थात्‌ एक टोटेम के सदस्यों का विवाह किसी अन्य 
टोटेम के सदस्यों से ही सम्भव है । 

. . यहाँ एक वात लक्ष्य करने की यह है कि टोटेम सम्बन्धी 

निषेधों के उल्लंघन की सजा तो आप से आप मिल जाती है 


. टोटेस द््९ 


लेकिन वैवाहिक निपेधों के उल्लंघन का दण्ड अ्रत्यन्त कठोर 
होता है ।--दहसरे शब्दों में टोटेम का प्रतिवन्ध प्राकृतिक है 
ग्औौर विवाह का प्रतिवन्‍्ध सामाजिक । इसका एक झौर 
प्रमाण यह है कि विवाह का प्रतिवन्‍्ध किसी एक टोटेम के 
अन्दर ही सीमित नहीं है वल्कि इसके नियम और विश्वद हैं ! 
सारे समाज में वेवाहिक दल हैं जिन्हें फ़राद (श्राढ्व) कहते हैं । 
केवल टोटेम के अन्तर्गत सदस्यों में नहीं वल्कि फ्राठ-अन्तर्मत 
सदस्यों में भी विवाह नहीं हो सकता है। एक फ्रातू के सदस्यों 
का विवाह किसी दूसरे फ्राढ के सदस्यों से ही सम्भव है 
लेकिन इस पर भी कुछ प्रतिवन्ध हैं। नृ-विज्ञान-विशारदों 
का कहना है कि इसके पीछे श्रवेघ प्रणय की एक ग्रादिम 
भीति है। यह भय भाई-बहन या माँ-वेटा या वाप-बेटी के 
श्रवंध सम्बन्ध तक ही सीमित नहीं है वल्कि टोटेम के सम्पूर्ण 
समुदाय के लिए ही यह सय व्याप्त है। ऐसा समझा जाता 
है कि सामूहिक विवाह प्रणाली का ही, जिसके अनुसार पुरुषों 
के एक दल का व्याह नारियों के एक दल से हुत्रा करता था, 
हैं एक परिणामस्वरूप है । वहरहाल टोटेम और वहिविवाह 
का एक साथ देखा जाना एक संयोग मात्र है अ्रथवा दोनों के 
वीच कोई आंतरिक सम्बन्ध है, यह अभी तक एक विवादग्रस्त 
प्रश्न वना हुआ है । 
टोटेम प्रणाली का अ्रवश्षेप श्रास्ट्रेलिया के अतिरिक्त 
पोलिनेशिया, मेलानेशिया, उत्तर अमेरिका तथा शअ्रफ्फीका के 
कुछ आ्रादिम निवासियों में भी पाया जाता है । कुछ लोगों 
का विचार है कि किसी समय समस्त आदिम जातियों में ही 
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यह प्रथा प्रचलित थी और समय के साथ -कहीं यह प्रथा . 
परिवर्तित हुई, कहीं विकसित हुई और कहीं इसका लोप हो 
गया, परन्तु जहाँ इसका लोप भी हो गया वहाँ भी शायद. 
लुप्त प्रणाली के कुछ चिह्न अवशिष्ट हैं। उदाहरण के लिए 
टोटेम प्रणाली के विशेष अंग का अवलोकन किया जा सकता 

है। टोटेम-कबीला के लिए अपना टोटेम (पश्षु, पक्षी, पेड़ 
या वर्षा आदि) पूत अवश्य होता है परन्तु विशेष अनुष्ठानों 
प्र टोटेम का वध (या बलिदान) किया जाता है। वलि 
सामुदायिक होता है (श्रर्थात्‌ पाप का भागी समुदाय का 

प्रत्येक व्यक्ति होता है) और वलि किये गये पशु के माँस का 

भक्षण कवीले का प्रत्येक सदस्य करता है । साथ ही वलि की 

अन्त्येष्टि क्रिया अनुष्ठानिक ढंग से समारोह के साथ की जाती 

है । इस अनुष्ठान में यह भावना समाहित है कि वलि माँस 
का भक्षण करने वाला बलि के पृत पञ्मु से एकात्म हो जाता 
है। देवता के उद्देश्य से वलिदान इसी प्रथा का एक विस्तार 

है। जिस पद्मु का वलिदान किया जाता है वह देवता का 

प्रिय भी होता है । इस प्रकार देवता, पश्ु और, वलिदाता 

तथा वलि माँस भक्षण करने वाले सभी एकात्म हो जाते हैं । 

भारत में ही देवताओं के वाहन के रूप में कई पश्ु पक्षी पूत 

हैं। कई आदिम जातियों में पशु-पक्षियों की पूजा आज भी 

प्रचलित है। नागपूजा तो और भी व्यापक है। साँप को मारने 

के वाद उसका दाह-संस्कार आज भी अनेक करते हैं। इस 

प्रकार टोटेम प्रणाली को धारमिक अनुष्ठानों के एक सुक्ष्म 

वीज के रूप में भी देखा जा सकता है । 


परिवार 

बहुतेरे लोगों की यह घारणा है कि परिवार सभ्य जगत 
की ही विशेपता है, विशेष रूप से एक विवाह से उत्पन्न 
परिवार । उनका ख्याल है कि श्रादिम दुनिया में परिवार 
जैसी कोई संस्था नहीं थी, आदिम मनुष्य जब ज॑से चाहे 
स्त्रियों को भोग करता था और पुरुष और स्त्री के मिलन से 
पैदा हुए बच्चों की फिक्र मनुष्यों को नहीं होती थी । परच्तु 
मानव शास्त्रियों की खोजों ने इस घारणा को विलफुल पलट 
दिया है। यह विश्वास अब गलत सावित हो चुका है कि 
एक विवाह सामाजिक प्रगति की अन्तिम परिणति है । वास्त- 
विकता यह है कि एक विवाह का रिवाज मानव जाति की 
सृष्टि के प्रायः प्रारम्भ से ही चला आ रहा है। यह खयाल 
भी सही नहीं है कि बिलकुल प्रारम्भ में मनुप्य एक ही विवाह 
करता था परन्तु संस्कृति की सामान्य प्रगति के बाद से 
ही वह परथञश्रष्ट हो गया और केवल आधुनिक काल में ही 
एक विवाह प्रथा का पुनरावतन हुआ । इस धारणा के भनुत्तार 
बहुपति या वहुपत्नी और सामूहिक विवाह प्रया के प्रयोगों 
के वाद उन्‍नत मानव ने एक पत्नी प्रथा को अपनाया । 
वास्तविकता इससे भिन्‍न है । 

कई कारणों से विवाह और परिवार का सम्बन्ध कुछ 
जटिल प्रतीत होता है । भारत के मालाबार तट के निवासी 
सेयर इसके एक उदाहरणस्वरूप हैं ॥ वहुत पहले के जमाने 


डे 
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में तेयर जाति में विवाह नाममात्र के लिए होता था। 
व्यावहारिक रूप से नैयर औरतें चाहे जितने पुरुषों के साथ 
वेवाहिक जीवन विता सकती थीं। संतान औरतों की वंशज 
होती थी और पारिवारिक अधिकार या जमीन की मिलकि- 
यत औरत के भाई की हुआ करती थी । परन्तु ध्यान में 
रखने की वात यह है कि नैयर' सैनिक पेशा वाले होते थे, 
पारिवारिक जीवन व्यतीत करने का मौका ही उन्हें कम 


- मिलता था। दूसरी वात यह है कि नैेयर जाति भी ग्रादिम 


जाति नहीं है । समाज का कुछ विकास हो जाने के वाद ही 
नयरों में यह प्रथा चल पड़ी । 

इसी रूप में भले ही न हो, परन्तु अनुरूप प्रथाएँ अन्य 
देशों में भी मिलती हैं। अफ्रीका की मसाई और चग्गा 
जातियों में परिवार सामाजिक इकाई तो है लेकिन जवानों 
की भरती सेना में होती है और उन्हें शादी नहीं करने दिया 
जाता । सेना में रहते समय वे किशोरी लड़कियों से सम्बन्ध 
वना सकते हैं । इस प्रकार विवाहित परिवार और विना 


: विवाह का सम्बन्ध दोनों एक साथ मौजूद हैं। मध्य ब्राजील 


की वोरोरों शऔरर भारत तथा झसाम की मुरिया आदिम 
जातियों में भी इसी प्रकार की प्रथा है| परन्तु देखने की वात 


'यह है कि पारिवारिक प्रथा ही स्वीकृत प्रथा है । 


वहुपति और बहुपत्नी समाजों के अस्तित्व से ही जाहिर 
है कि एक पत्नी प्रथा कोई प्राकृतिक आवश्यकता नहीं है । फिर 
क्या वात है कि प्राचीन काल से ही और पृथ्वी के अधिकांश 
स्थानों में एक पत्नी प्रथा प्रचलित है ? इसका एक कारण तो 


परिवार डे 


यह है कि समाज में पुरुषों और स्त्रियों की संख्या प्रायः 
समान है। विशेष कारण न हो तो एक को एकाधिक पति 
या एत्नी नहीं मिल सकती । समाज में श्रेणीविभाग हो और 
कोई श्रेणी बहुत शक्तिशाली हो तो वहु विवाह की सुविधा 
उसे मिल जाती है। यह जो कुछ हो, परन्तु किसी भी काल 
में, समाज के थोड़े से लोग ही यह सुविधा प्राप्त कर सकते 
हैं । फिर भी सही वात यह हैं कि वहुपत्नी समाज भी श्रने- 
कांश तक एक पत्नीक समाज ही हैं। वहुपत्नी परिवार को 
एक पत्नी परिवार के जोड़ के रूप में देखा जा सकता है । 
अफ्रीका की वान्टू जाति में एकाधिक पत्नी का रिवाज है 
परन्तु पत्नियाँ अपने वच्चों सहित भिन्‍न-भिन्‍न भॉोपड़ियों में 
रहती हैं । - साथ ही एक ही पुरुष वारी वारी से कई स्तियों 
का पति बन जाता है। 

वहुपति प्रथा में, जेसे कि भारत की टोडा जाति में, एक 
ही पत्नी में कई भाइयों का साभा होता है। सनन्‍्तान का 
विबिवत पिता वह होता है जिसने एक विशेष अनुप्ठान किया 
हो । सन्‍्तान जो भी होगी, पिता वही वना रहेगा जब तक 
कि दूसरा भाई उसी प्रकार के अनुप्ठान से पिता नहीं बन 
जाता। शिक्षु अवस्था में ही लड़कियों की हत्या की प्रथा के 
कारण टोडा जाति में वहुपति रिवाज चल पढ़ा। उननीसवीं 
सदी में, ब्रिटिश शासन काल में जब लड़कियों की हत्या पर 
रोक लगा दी गई तो फिर पुरुषों और स्वत्रियों की संख्या 
प्रायः वरावर हो गई । अव भी वहुपति का रिवाज़ कायम रहा 
लेकिन एक पुरुष अव कई विवाह करने लगा। इसी से दोडा 
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जाति में साम्ृहिक विवाह की रीति चल पड़ी-। नैपाल और 
तिब्बत में वहुपति के रिवाज का कारण पेश्ञा है। नैपाली 
और तिव्वती पुरुष, श्राधी खानावदोशी की हालत में पथ- 
अदर्शक या वोक ढोने का काम करते हैं। वहुपति प्रथा 
होने के कारण यह प्रायः निश्चित हो जाता है कि वाकी मर्द 
घर के वाहर भी हों तो कम से कम एक पति गृहस्थी संभा- 
लने के लिए घर पर ही रहेगा । 

यदि किसी समाज में वहुपति और वहुपत्नी, दोनों रिवाज 
मौजूद हों जैसा कि तृपी-कावाहिव जाति में देखा जाता है तो - 
कुछ जटिलता अवश्य पैदा हो जाती है । मध्य ब्राजील की इस 
जाति का सरदार कई औरतों से शादी कर सकता है जो 
वहनें भी हो सकती हैं या पहले विवाह से माता और कन्याएँ 
भी हो सकती हैं। वच्चों का पालन, वे चाहे अपने बच्चे हों 
या सौत के, सब औरतें एक साथ मिल कर करती हैं । ऐसी 
स्थिति में सरदार का कोई वच्चा उसकी किसी औरत का 
पोता पोती भी हो सकता है । सरदार अपने छोटे भाइयों को 
भी खुशी से अपनी स्त्री को उधार देता है। अपने दरवारी 
अधिकारियों को या अन्य कवीलों के श्रतिथियों को भी वह 
अपनी स्त्री दे सकता है । ह 

विवाह प्रथाएँ जैसी भी हों, महत्वपूर्ण वात यह है कि 
विधिवत और यथेच्छ विवाह में सभी समाजों में एक विभेद 
रखा गया है। यह भी लक्ष्य करने की वात है कि आदिम 
जातियों में अविवाहितों को बरृणा की दृष्टि से देखा जाता है। 
आदिम जन जातियों में अंविवाहितों के लिए जीना ही कठिन 


परिवार छू 


हो जाता है । इन जातियों के मर्दों श्र औरतों में श्रम का 
बटवारा हो जाता है । कोई विवाहित न हो तो श्रौरत के श्रम 
से उसे वंचित रहना पड़ता है । वास्तविकता यह है कि विवाह 
में व्यक्तियों की अपेक्षा सम्रृह को ही श्रधिक दिलचस्पी होती 
है । यद्यपि विवाह से ही परिवार की सृष्टि होती है परत्तु 
परिवारों के लिए विवाह परस्पर सम्बन्ध स्थापित करने का 
एक साधन मात्र है। च्यूगिनी के वाशिन्दे यही कहते हैं कि 
विवाह का उद्देश्य शौरत प्राप्त करना इतना नहीं है जितना 
कि ब्यालक प्राप्त करना है। यदि इस तथ्य को समझ लिया 
जाय कि विवाह व्यक्तियों के वीच नहीं वल्कि दलों के बीच 
होता है तो कई विचित्र रिवाजों का रहस्य-भेद हो जाता है। 
अब इसका कारण समझाजा सकता है क्योंकि अ्रफ्रीका के कई 
भागों में विवाह तभी पूरा हुआ समभा जाता है जबकि 
औरत का कोई वच्चा पैदा होता हैं जो पिठ-बंश को कायम 
रखता है | इसी सिद्धान्त के श्रनुसार, इससे कोई विरोध नहीं 
उत्पन्न होता यदि पति या पत्नी की मृत्यु होने पर उसके 
भाई या वहनों से शादी हो जाती है । वहु विवाह प्रचलित 
हो तो पति अपनी पत्नी की बहनों से भी शादी कर सकता है । 

वास्तविकता यह है कि माहृभावना, या मर्दो और औरतों 
के वीच मनोव॑ज्ञानिक सम्बन्ध या आपत्य स्नेह से परिवार की 
व्याख्या नहीं की जा सकती | परिवार की सृप्टि के लिए 
पहली आवश्यकता यह है कि दो परिवार ऐसे मीजूद हों 
जिनमें से एक दूसरे को मर्द और औरत दे सके । उनके विवाह 
से तीसरे परिवार की सृष्टि होती है और यही क्रम आगे 
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बढ़ता रहता है अर्थात समाज न हो यानी-परिवार कई न 
हों तो कोई भी परिवार कायम नहीं रह सकता। एक गरूल 
: संगठन का श्रस्तित्व मानव जाति की सृष्टि के प्रारम्भ से ही 
रहा है, यह विश्वास करने का यथेष्ट कारण है। इस सामाजिक 
संगठन को कायम रखने के लिए पहली आवश्यकता यह है 
कि भाई-वहन, माता-युत्र या पिता-पुत्री में शादी न हो । 
' शादी किससे हो और किससे न हो, इस सम्बन्ध में आदिम 
जातियों ने चतुराई के साथ नियम वनाए। इनका घुरूय 
उद्देश्य यही रहा है कि परिवार या समाज संकुचित न हो. जाय । 
विवाह सम्बन्धी विधि निषेधों. में पहली वात यह है कि 
वाप के भाई भी पिता तुल्य समझे जाते हैं, इसलिए चचेरे 
भाई वहनों में शादी असम्भव है | परन्तु मामा या मौसी के 
लड़के लड़कियों से शादी की जा सकती है | इसमें कुछ जातियों 
ने एक संशोधन यह किया है कि एक पीढ़ी छोड़कर विवाह 
की विधि बनाई है। मुख्य विधि -वहिविवाह की विधि है ४ 
दल 'क' के सदस्यों का विवाह दल 'ख' के सदस्यों के साथ 
ही हो सकता है । 'ग” दल के सदस्यों का विवाह “घः दल 
के सदस्यों के-साथ होता है । हो सकता है कि इस प्रकार एक 
बेजोड़ दल छूट जाय । उसके सदस्यों का विवाह “'कः दल 
के सदस्यों के साथ होता है। दूसरा सिद्धान्त मुआविजे का है। 
किसी दल के भाई वहन की शांदी दूसरे दल के भाई वहन से 
हो तो मुआवजा पूरा हो जाता है। ऐसा न हो तो भेंट श्रादि 
से मुआवजा चुकाया जाता है । एक प्ररिवार को दूसरे परिवार 
में जाकर श्रमदान भी करना पड़ सकता है। विनिमय के 


परिवार ७ 


अन्य रूप भी हो सकते हैं। कोई दल पहली पीढ़ी में किसी 
दूसरे दल की सन्‍्तान लेता है और तीसरे दल को सन्तान 
देता है। दूसरी पीढ़ी में पहला दल तीसरे दल को सन्तान 
देता है और दूसरे दल से सन्‍्तान प्राप्त करता है । 

अन्तिम वात यह है कि समाज की चिन्ता परिवार को 
सुरक्षित रखना या बढ़ाना नहीं है । वल्कि परिवारों के अस्तित्व 
की अनुमति थोड़े समय के लिए ही दी जाती है श्रोर वह इस 
शर्ते पर कि परिवार पुनः दठुकड़ों में बट जाया करे। अर्थात 
पुराने परिवार से नये परिवार बनते रहें, यही समाज का 
उद्देश्य होता है । एक परिवार शअ्रन्य परिवारों को आदान 
प्रदान करता रहता है । समाज को परिवार की स्वीकृति देनी 
पड़ती है क्योंकि यह प्राकृतिक नियम के अनुसार है परन्तु 
प्राकृतिक अवस्था से निकल कर सांस्कृतिक अवस्था प्राप्त 
करने पर ही समाज की सृष्टि होती है । परिवार समाज के 
बिना कायम नहीं रह सकता परन्तु समाज परिवारों के 
विभाजन से ही कायम रह सकता है। 


सामाजिक दुल 

मनुष्य केवल परिवार में ही आवद्ध नहीं रहता है / 
पड़ोसियों से भी उसका कुछ न कुछ सम्बन्ध होता है। वह 
जानता हैं कि पड़ोसियों से क्या उम्मीद करनी चाहिए और 
पड़ोसी उससे क्या उम्मीद .कर सकते हैं। इस प्रकार एक 
सम्रुदाय वन जाता है। समुदाय एक और प्रकार से भी वन 
सकता हैं। स्थानीय समृह में ही एक व्यक्ति अपने को कुछ 
अ्न्यों से रक्त सम्बन्ध में बंधा हुआ समझ सकता है। अन्य 
समूहों के कुछ लोगों से भी उसका रक्त सम्बन्ध हो सकता है। 
जितने व्यक्तियों से उसका रक्त सम्बन्ध होता है, वे सव मिल 
कर एक गोत्र कहलाते हैं । कुछ व्यक्तियों से उसका वास्तविक 
रक्त सम्बन्ध होता है जिन्हें हम चाचा, चचेरा भाई आदि 
कहते हैं । परन्तु कुछ केवल उसी गोत्र के नामघारी हो 
सकते हैं तथापि उनसे रक्त सम्वन्धियों जेसा ही व्यवहार किया 
जाता है। | 
. गोत्र की विशेषता यह है कि रक्त सम्बन्ध माता या पिता 
में से केवल एक से जोड़ा जाता है। माद्वंशीय गोत्र में केवल 
माता के सम्बन्धी ही निकट के रिब्तेदार समझे जाते हैं, चचा 
या चचेरे भाई आदि की गिनती रिश्तेदारों में प्रायः नहीं के 
वरावर की जाती है। दक्षिण भारत के नैयरों में पिता, पत्नी 
के यहाँ अ्रतिथि के रूप में ही जाता है। वच्चों का परिवार 
मामा मौसी आदि का परिवार है। परन्तु आपत्य स्नेह 
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सावेभौम सिद्धांत है, इसलिए माठ्वंशीय गोत्र में भी माता, 
पिता और वच्चों का पारिवारिक सम्बन्ध विलकुल मिट 
नहीं जाता । 

परिवार और गोत्र में एक भेद यह है कि परिवार 
स्वत्पकालीन इकाई है और गोत्र श्रधिक स्थायी है। परिवार 
में बच्चे बड़े होते हैं तो श्रपने स्वतन्त्र परिवार बना लेते हैं 
पुराने परिवार का फिर अस्तित्व मिट जाता है। परल्तु वे 
भी एक गोत्र में वँचे हुए होते हैं, इसलिए परिवार टूटने पर 
भी गोत्र सम्बन्ध बना रहता है। यही कारण है कि गोत्र 
सार्वजनिक हित के लिए सेवा करता रहता है वयोंकि यह 
ऐसी सामाजिक इकाई है जो कुछ व्यक्तियों के निकल जाने 
पर भी कायम रहती है। जेसे कि फुटवाल टीम, व्यक्तिगत 
खिलाड़ियों के अलग होने पर भी बनी रहती है । 

गोत्रों के सुपुर्द कुछ विज्ेप काम भी होते हैं । त्रिवांकुर 
प्रदेश (वर्तमान केरल) में एक विश्येप गोत्र के लोग ही राजा 
हुआ करते थे । होपी इंडियन (अमरीका) के कुछ गोत्रों से 
पुरोहित बनते हैं। श्रास्ट्रेलियन जातियों में हर गोत्र किसी 
न किसी पश्ु या पौधे का भक्त होता है। उदाहरण के लिए 
कंगारू गोत्र ऐसे अनुप्ठान करता है जो जाति के निवात्त 
क्षेत्र में कंगारू का अस्तित्व कायम रखने के लिए श्रावश्यक 
समझे जाते हैं। इसी से टोटेस प्रणाली की उत्पत्ति हुई है। 
किन्‍्हीं समाजों में दो या इससे अधिक गोत्र किसी फ्रा़ी' 
(अआाद) में सम्मिलित होते हैं । 'फ्राट्री! में सम्मिलित गोत्र 
के लोग जाति के अन्य गोत्रों के छुकावले अपने को एक दूसरे 
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के अधिक निकट समभते हैं । जब जाति केवल दो भागों में 
'बटो होती है तो प्रत्येक भाग को मानवज्ञास्त्र की परिभाषा 
के अनुसार श्रद्धांश/ कहा जाता है। समाज के प्रारम्भिक 
स्तरों की भांति ऊँचे स्तरों पर भी गोत्र याये जाते हैं। 
इसी प्रकार, विभिन्‍न सामाजिक और .आश्िक स्तरों पर 
गोत्रों का अभाव भी पाया जाता है। एसकिमो जाति में 
कोई गोत्र नहीं है। आधुनिक सभ्य जगत में भी ऐसी 
'जातियाँ हैं जहाँ कोई गोत्र नहीं है । 

जो परिवार गोत्रों से सम्बद्ध हैं और जो गोत्रभ्रुक्त नहीं 
हैं, सभी ऐसी इकाई में सम्मिलित होने के इच्छुक रहते हैं 
'जो स्थानीय दल से वड़ी हों | अधिकांश आविम जातियों में 
समाज की यह वड़ी इकाई जनजाति है। जिन समुदायों से 
जनजाति वनती है वे प्रायः एक ही क्षेत्र में रहते हैं, एक ही 
'भाषा बोलते हैं और प्रायः एक ही प्रकार का जीवन विताते 
हैं। लेकिन जनजाति के अस्तित्व की ये मौलिक आावश्य- 
'कताएँ नहीं है । परस्पर सद्भावता और सहयोग वास्तविक 
-बन्धन हैं ; जातीय परिपद की वबेठकें हों या वापिक सम्मेलन 
हुआ करे तो एकता और भी वढ़ जाती है ! वच्चे, जातियों 
'में रह कर बड़े होते हैं तो जातीय संगठन की विशेषताओं को 
-समभने लगते हैं | जनजाति के अन्य लोगों से अनौपचारिक 
:वरताव कैसे किया जाता है, यह भी वे सीख लेते हैं। इस 
प्रकार, पीढ़ी दर पीढ़ी जनजाति का अस्तित्व कायम 
रहता है । ० आर 
जनजाति की रीति रिवाजों के उदाहरण स्वरूप कनाडा 
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के मैदानी क्री इंडियनों का उल्लेख किया जा सकता है | 
क्री इंडियन के आठ समुदाय कोई छ: सौ मील के विस्तार में 
वसते थे। उनकी कोई जातीय परिपद नहीं थी, न प्रत्येक 
समुदाय के प्रतिनिधियों का कोई सम्मेलन ही होता था। 
लेकिन कई समुदाय साल में एक वार सूर्यनृत्य में भाग लेने 
के लिए इकट्ठे हुआ करते थे । फिर भी इस विपय में किसी 
को संदेह नहीं होता था कि कौन उस जनजाति का सदस्य था 
और कौन नहीं था । किसी नौजवान को दुनिया देखने की 
इच्छा होती तो अन्य क्री समुदायों के यहाँ वह रवाना हो 
जाता । वह पूरव का रहने वाला होता तो पश्चिम को चल 
पड़ता और राह चलते अन्य समुदायों के घर ठहरता जाता । 
चलते चलते वह क्री क्षेत्र की सीमा तक पहुँच जाता जहाँ 
क्री जाति के झत्रु व्लैकफुट इंडियन की क्षेत्रीय सीमा आ 
लगती थी । 

अपने समुदाय से वाहर निकल कर वह दूसरे समुदाय में 
जा पहुँचता तो अपने सम्वन्धियों या सम्बन्धियों के सम्बन्धियों 
को ढूँढ़ निकालता । कोई न कोई सम्बन्धी उसे अवश्य मिल 
जाता क्योंकि विभिन्‍न समुदायों के बीच प्रायः विवाह होते 
थे। क्री जनजाति में गोत्र प्रथा नहीं थी। इस प्रकार, 
सामाजिक दृष्टि से वह कभी सम्पूर्ण अपरिचित नहीं होता, 
चाहे स्वयं उसे उस समुदाय के लोगों ने कभी देखा हो या 
न देखा हो । उसे उस संमुदाय के सदस्य के रूप में पहचाना 
जा सकता था जिसका परिचय उस व्यवित को प्राप्त था 
जिसका वह नवशुवक अतिथि बनता था। फिर तो ऐसे 
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किसी व्यक्ति के सम्बन्ध में वात छिड़ जाती जिसे झ्रतिथि भी 
. जानता था और अतिथि का स्वागत करने वाला भी जानता 
था। इस प्रकार दोनों का सामाजिक सम्बन्ध और हृढ़ हो .. 
जाता था। कभी ऐसा भी होता कि किसी सम्र॒दाय की 
लड़की उसे पसन्द आ जाती और दोनों में शादी भी हो 
जाती । 

परन्तु दूसरी जनजाति के लोग पहुँच जाते तो उनके 
प्रति विलकुल भिन्‍न व्यवहार होता था । दूसरी जनजाति के 
लोग प्रायः वाणिज्य के उद्देश्य से ही आते । उनकी भी 
खातिरदारी की जाती लेकिन उस घनिष्ठता का व्यवहार 
उनसे नहीं होता जैसा कि क्री जनजाति के किसी सदस्य के 
साथ हो सकता था। क्री क्षेत्र के दक्षिण में आसिनीवोशान 
जनजाति का निवास था। दोनों जनजातियों में सदरभावना 
थी फिर भी क्री की तुलना में परिचित आसिनीवोशान भी 
अपरिचित जैसा ही होता था। अपनी जनजाति में लोग 
जानते हैं कि एक दूसरे से क्या आशा की जा सकती है 
परंतु पड़ोसी भिन्‍न उपजाति के संबंध में भी कुछ अ्रवजानपन 
की भावना होती है। व्लेकफुट इंडियन कभी व्यापार के : 
लिए क्री क्षेत्र में आते तो उन्हें काफी पहले इसकी सूचना 
देती पड़ती और तैयारी पहले हो लेने के वाद ही वे वहाँ 
-जा पाते । 

लड़ाई के समय ही खास मौका श्राता जव कि जनजाति 
के विभिन्‍न या सभी सम्रुदाय इकटठे हो जाते । किसी का 
लड़का या लड़की मारी जाती तो वह॒ विभिन्‍न समुदायों से 
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बदला लेने का श्रनुरोध करता और सभी समुदायों के कुछ लोग 
इकट्ठा होकर शत्रु के इलाके में घुस कर किसी शझत्रुदल का 
उन्मुलन करते और इस प्रकार लड़का-लड़की की मृत्यु 
का वदला चुकाते । लड़ाई के समय ही पूरी जनजाति इकाई 
के रूप में काम करती है। जनजाति के लोग अपने को 
परस्पर सम्बन्धित समभते हैं । इसलिए जाति के किसी एक 
भाग पर आक्रमण सम्पूर्ण जनजाति के विरुद्ध आक्रमण समकका 
जाता है और उसकी तुरन्त प्रतिक्रिया होती है। वास्तव में 
जनजाति के लोग अपने को ही सभ्य समभते हैं और उस 
जाति के वाहर के सभी लोगों को नीचा या पशग्चुतुल्य समभते 
हैं । जनजाति के सदस्यों के प्रति नम्न व्यवहार होता है और 
भ्रन्यों के प्रति निर्दाय व्यवहार करने में उन्हें हिचक नहीं 
होती । श्राज के सभ्य समाज में भी इस मनोवृत्ति का परिचय 
मिलता है । 

युद्ध करने की तुलना में थांति स्थापित करना अश्रधिक 
कठिन होता है। सरदार ने चिलम सुलगा कर शांति की 
घोषणा की परंतु हो सकता है कि उसी समय किसी एक 
समुदाय के लोग शत्रु पर टूट पड़े । भिन्‍न समुदायों के सदस्यों 
पर रोक लगाने के साधनों का प्रायः अभाव होता है। यह 
रोक लगाना तव सम्भव होता है जब कि जनजातियों के ऊपर 
भी राष्ट्र का वच्चन या लगाम हो । राष्ट्र तव बनता है जब 
कि समुदायों का संगठन इस प्रकार हो कि कुछ लोगों को 
सारे समुदायों की ओर से कुछ करने का और तअनन्‍्यों को कुछ 
करते से तिपेघ करने का अश्रधिकार प्राप्त हो । ये काम कौन 
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करेंगे, इस सम्बन्ध में सभी समुदाय एकमत होते हैं। काम 
किस प्रकार किया जायगा इस विषय में भी सहमति होती है। - 
प्रायः यह सहमति स्वेच्छिक नहीं होती | एक जनजाति ने 
दूसरी जनजाति पर विजय प्राप्त कर ली तो विजितों को 
विजेता की वात माननी पड़ती है। राष्ट्र की उत्पत्ति भी 
. ग्रायः इसी प्रकार होती है । 

अनेक जनजातियों में राष्ट्र की शुरुआत दिखाई पड़ती 
है। क्री जाति में प्रत्येक समुदाय में योद्ाओं का एक एक 
दल होता है। परन्तु इन दलों का कर्तव्य युद्ध करना नहीं 
वल्कि भेंसे के शिकार को नियन्त्रित करना होता है । जन- 
जाति के लोग वड़ी संख्या में कहीं एकत्रित हों तो व्यक्तिगत 
रूप से किसी को शिकार नहीं करने दिया जाता । ऐसा करने 
दिया जाय तो भेसे तुरन्त तितर वितर हो जायें श्नौर एकत्रित 
लोगों को डेरा उठाना पड़ जाय | इसलिए ज्योंही भेंसा दिखाई 
पड़ जाता तो योद्धा दल पहरेदारी करने लग जाता है कि 
शिकार की पूरी तंयारी हो लेने के पहले कोई भेंसे से छेड़- 
खानों न करे। तैयारी हो लेने पर संकेत दिया जाता है और 
पूरा कवीला शिकार में जुट जाता है। इस नियम का 
उल्लंघन कर कोई शिकार करने की चेष्टा करता है या उसका 
घोड़ा भड़क कर भेंसों को. तितर-वितर कर देता है तो योद्धा 
दल उसके डेरे को तोड़ डालते हैं, उसकी वन्दृक छीन लेते हैं 
आर उसकी सारी सम्पत्ति वरवाद कर डालते हैं। साधारण 


- रूप से कभी ऐसा हो तो उसके सम्वन्धी उसकी. मदद करने 


के लिए जुट जाते हैं। लेकिन ऐसे अवसर पर कोई उसकी 
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मदद करने को नहीं जाता है । हो सकता है कि उसका सगा 
भाई ही योद्धा दल का सदस्य हो । इस शेत्र में भाई भाई 
के स्वार्थ को बड़ा न मान कर सम्पूर्ण जनजाति के हित को 
ही वड़ा मानता है। किंसी की हत्या होने पर जब उसके 
रिबतेदार, वदला चुकाने के लिए लोगों को इकट्ठा करते हों 
तो हो सकता है कि निहित व्यक्ति के परिवार का ही कोई, 
जो योद्धा दल का सदस्य हो, वदला लेने की तैयारी में 
शामिल न होकर समभौते के द्वारा विवाद मिटाने की चेप्टा 
करे । इस क्षेत्र में भी रिब्तेदारी के करत्तंव्य के मुकावले सम्पूर्ण 
जनजाति का हित ही योद्धा दल का घष्येय है । 

ऐसे भी मौके आये जब कि कई जनजाति के लोग एक ही 
दुश्मन का मुकावला करने के लिए संघवद्ध हो गये। ऐसे 
अवसर पर परस्पर सहायता के लिए नियम बना लिए जाते 
और नेता चुन लिए जाते जो पूरे संघ के हित को ध्यान में 
रख कर काम करते । इस प्रकार, वर्तमान च्यूयाके के पास 
एक समय में इरोकोझा संघ वना था । राष्ट्र निर्माण की दिशा 
में संघ की प्रगति का यह एक उदाहरण स्वरूप है। परन्तु 
दुश्मन हार जाता है तो संघ को वनाये रखना कठिन हो 
जाता है। फिर प्रत्येक जनजाति के लिए स्वार्थ ही सर्वोपरि 
होता है । 


हैसियत 

आदिम समाज में वच्चा पैदा होते ही उसे कोई निर्धारित 
हैसियत नहीं मिल जाती है । मनुष्य एक प्राणी विशेष है, उसे 
हैसियत दी जाती है, फिर वह सामाजिक जीव बनता है। 
' मृत्यु होने पर वह फिर केवल प्राणी रह जाता है। सम्मृह की 
हैसियत वरावर बनी रहती है । व्यक्ति के जन्म पर समूह उसे 
सामयिक रूप से स्वीकार करता है और मृत्यु होने पर उसका 
प्रत्याखान करता है । मृत्यु होने पर वँधी हुई धारा टूट जाती 
है और उस समय अधिकार पुनः समृह के हाथों चला जाता 
है । अव हैसियत प्रदान करने का काम सम्मृह स्वयं करता है । 
हैसियत एक प्रकार का प्रशासकीय स्थान है जैसा कि 
रिव्तेदारों को प्राप्त है। यह स्थान सदा वना रहता है और 
लोग उन स्थानों में रखे जाते हैं । सम्ृृह द्वारा जब हैसियत दी 
जाती है तो उस स्थान की पूर्ति हो जाती है । स्थानपूर्ति का 
पहला सोपान है नामकरण । आदिम समाज में नामकरण एक 
जटिल प्रक्रिया है। इस नाम का कुछ मूल्य होता है । यदि नाम 
संदिग्व रह जाय तो उस व्यक्ति की हैसियत भी सन्देहजनक 
हो जाती है। एक उदाहरण ले लीजिए । मालूगोत्रा के एक 
विवागो (उत्तर अ्रमेरिका) पिता के पास अपने नवजात शिक्षु 
के नामकरण सम्वन्धी अनुष्ठानों को सम्पन्न करने के लिए 
पर्याप्त घन नहीं था । उसकी पत्नी के घरवालों ने उसे समभा- 
बुझाकर राजी किया कि अनुष्ठान का खर्च वे उठायेंगे और 
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लड़के को माता के कुल का नाम मिलेगा। श्रव लड़का एक 
गोत्र का था और नाम उसे एक दूसरे गोत्र का मिला। इससे 
समुदाय के अन्दर उसकी हैसियत दुविधाजनक हो गई । 
तामकरण होने पर भी बच्चे की हैसियत नाममसात्र की 
होती है। श्रभी पूरे श्रधिकार उसे प्राप्त नहीं हुए हैं । यही 
कारण है कि आदिम समाज में शिक्षु हत्या का रिवाज पाया 
जाता है। आथिक संकट के समय कोई शिक्षु हत्या करे तो 
उसे दोपी नहीं ठहराया जाता। पूर्ण भ्रधिकार यौवन प्राप्ति 
के अनुष्ठान सम्पन्न होने पर ही प्राप्त होता है। सामाजिक 
इृष्टि से तभी वह पूर्ण कर्ता होता है और अपने किये कामों के 
लिए वह जिम्मेदार होता है। सभी आदिम समूहों में अधेड़ 
उम्र का आदमी ही आदर पुरुष होता है । वह किसी काम में 
जल्दवाजी नहीं करता । श्रपनी जवान पर उसे काबू होता है 
और जवान वह तभी खोलता है जब कि तज्जनित परिणामों 
पर अमल करने को भी वह तैयार होता है । जब वह बूढ़ा 
होने लगता है तो उसकी हैसियत फिर गिरने लगती है। वृढ़ा 
वह तभी समझा जाता है कि जब कि विना सहारे के वह 
श्राजीविका प्राप्त नहीं कर सकता है | लेकिन पूरा बल इसी 
पर नहीं है कि वह समाज के लिए भारस्वरूप है। वह 
सक्रिय जीवन से हट जाता है, इसी से उसकी हैसियत गिर 
जाती है । लेकिन दूसरे प्रकार से समाज में उसका एक ऊँचा 
स्थान है । वह एक अनुभवी सलाहकार होता है । सामूहिक 
परम्परा का वह एक व्याल्याकार है । वह बताता है कि ठीक 
ढंग से जीवन कँसे चलाना चाहिए। फिर भी हैसियत तो 
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उसकी गिर ही जाती है और ऐसी स्थिति में उसकी ह॒त्या पर . 
भी दोष नहीं लगता । परन्तु इसका यह अर्थ नहीं कि बूढ़ों की 
हत्या कर दी जाती है। हाँ, किसी सक्रिय व्यक्ति की हत्या 
की ही नहीं जा सकती । उसके मुकावले बूढ़े का- अ्रन्त करने 
की माँग-ज्यादा आसानी से की जा सकती है। परल्तु मृत्यु 
होने पर तो हैसियत खत्म ही हो जाती है। उसकी हैसियत 
उसके उत्तराधिकारी को भी आप से आप नहीं मिल जाती । 
हैसियत का श्रेणीकरण वहाँ पाया जाता है जहाँ समाज 
में वर्ग विभाजन मिलता है । दो उदाहरण ले लीजिए । मिसी- 
सिपी नदी की घाटी में नात्शे जनजाति के दो वर्ग हैं । सूर्यगोत्र 
में तीन श्रेणियाँ हैं :--सूर्यवंशी, महान और “सम्मानित । 
परन्तु नात्शे समाज का संगठन द्विजातीय होने के कारण उच्च- 
गोत्र वालों को -निम्नवर्ग में ही शादियां करनी पड़ती हैं । साथ 
ही नात्शो समाज मात्प्रधान होने के कारण,कुछ अजीव परि- 
स्थिति उत्पन्न हो जाती है। दोनों वर्गों में विवाह से जो 
सन्‍्तान उत्पन्न होती है वह सूर्यगोत्र ही कहलाती है परल्तु पुत्र 
के अपने जीवतकाल तक । उनके जो बच्चे पैदा होते हैं वे 
'महान' श्रेणी के होते हैं । महानों के पुत्र 'सम्मानित' होते हैं। 
सम्मानित श्रेणी के लोग युद्ध आदि में. साहस के प्रदर्शन के 
द्वारा महानों की श्रेणी को पहुँच सकते हैं, लेकिन उनके वच्चे 
निम्न श्रेणी के कहलायेंगे । स्त्रीजातीय सूर्यगोत्र का वंशानुक्रम . 
भी इसी प्रकार होता है अर्थात्‌ धीरे-धीरे उनकी सन्‍्तान की 
हैसियत घटती जाती है । यहाँ दो स्वतन्त्र समृहों का सम्मेलन 
हुआ है जिनमें आंशिक रूप से आदान प्रदान होता है और 
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उनमें से एक दूसरे के मुकावले श्रेष्ठ समझा जाता है । गोत्र 
का विकास यहाँ जातपांत के रूप में हुआ है । 

पश्चिम अफ्रीका की कृपेल जाति में सामाजिक वर्गीकरण 
बहुत स्पष्ट है । उनमें तीन वर्ग हैँ--पूर्णाधिकार प्राप्त नाग- 
रिक, अ्रधीन जाति श्रौर दास । कृपेल ही पूर्ण नागरिक हैं जो 
महत्वपूर्ण पदों को प्राप्त करते हैं और अपने राजा को चुनते 
हैं । पूर्ण नागरिक वह है जिसका पिता या माता पूर्ण नागरिक 
रहा हो। लेकिन उसे भी हैसियत तब प्राप्त होती है जब 
उसका यौवन संस्कार सम्पन्त हो जाय। उसकी हैसियत उसका 
सह-तागरिक या राजा छीन नहीं सकता। लेकिन गोत्र का 
मुखिया उसे वन्धक की स्थिति में रख सकता है । 

अधीन जातियों में कई प्रकार के लोग हैँ । उनमें एक तो 
उन दासों के बच्चे होते हैं जो खरीदे गये हैं । ये वच्चे मालिक के 
मकान में ही पैदा हुए होते हैं। दूसरे हैं वन्दी जिनके जाति वालों 
ने उन्हें निर्धारित समय के अन्दर जुर्माता भ्रदाकर छुड़ाया नहीं 
है । कुछ वे हैं जिन्हें कर्ज के कारण यह हैसियत प्राप्त हुई 
है । इनमें विदेशी शरणार्थी भी शामिल हैं जो अपने देश छोड़ 
कर भाग श्राग्रे हैं । सिद्धान्त रूप में भश्रधीनस्थ जाति का कोई 
स्वतन्त्र नहीं हो सकता, न वह पैसे देकर मुक्त हो सकता है 
लेकिन उसका मालिक उसे भेंटस्वरूप मुक्ति प्रदान कर 
सकता है । 

दास श्रेणी में दो प्रकार के लोग हैं । एक तो वन्दी जिनके 
कवीलों ने उन्हें छुड़ाया नहीं और कुछ उसी जाति के लोग 
जो संगीन जुर्मों के अपराधी होने के कारण अपनी हैसियत खो 
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बैठे हैं। दास और अधीनस्थ श्रेणी के जीवन प्रायः एक ही 
प्रकार के हैं । दास कुछ अच्छे हैं क्योंकि पैसे देकर वे आजादी 
खरीद भी सकते हैं । जब कि अधीनस्थ जाति को स्वतन्त्रता 
- भेंट के रूप में ही मिल सकती है। सिद्धान्त रूप में दोनों की 
उपज मालिक की होती है लेकिन उन्हें अपने लिये भी जमीन 
दी जाती है और श्रमिक के रूप में उन्हें अन्य श्रमिकों के “ 
मुकाबले तिहाई मजदूरी मिलती है । 
यह वास्तव में एक श्रेणी पर दूसरी श्रेणी का आधिपत्य 
नहीं है । केवल समाज का प्रवन्ध कुछ शिथिल है जिसमें कुछ 
लोगों की हैसियत घट जाती है या लुप्त हो जाती है । हर 
एक ही अंशत्तः या पूर्णत: हैसियत खो सकता है और अधिकांश 
खोई हुई हैसियत पुनः प्राप्त भी कर सकते हैं । वात यह है 
कि जहाँ गोत्र प्रथा है वहाँ श्रेणीमेद कठोर नहीं हो सकता । 
अलावा इसके, हैसियत हो या न हो, ,जीवन की न्यूनतम 
आवश्यकताओं की पूर्ति से कोई वज्चित किया ही नहीं जा 
सकता । 
हिन्दू समाज की भाँति जातिभेद की प्रथा धार्मिक या 
जादू सम्बन्धी घारणाश्रों से उत्पन्त हुई है । माइक्रोनेसिया या 
पोलीनीसिया में श्रेष्ठ शुद्ध श्रेणी या पुरोहित वर्ग सरदारों के 
वर्ग से बिल्कुल प्रथक रहता है । समझा यह जाता है कि दोनों 
का आमना-सामना हो तो एक दूसरे को झुरभा देगा | तीसरा 
वर्ग मेहनत पेशा है, विशेष रूप से वह खेत जोतता-बोता है । 
ख्याल यह किया जाता है कि. मेहनत पेशा वाला सरदारों का 
जूठन खा ले तो वह मर जायेगा । लक्ष्य करने की वात यह है 


६१ 
कि यहां निम्त वर्ग के स्पर्श उच्चवर्ग को हानि नहीं पहुँचती 


फिर भी एक वर्ग दुसरे 
का अधीन नहीं है | ६ एक देश के नियम था रिवाजों 
से वंधा हुआ है। 


भादिम जातियों के रीति-रिवाज और जादू 

आदिम जातियों ने थोड़े से अनुभव से ही यह लक्ष्य कर. 
लिया होगा कि अनाज एक ऋतु में उगते हैं और दूसरे ऋतु 
में खेत शस्यहीन हो जाते हैं। उनकी यह घारणा थी कि 
प्रकृति देवी प्रसन्‍न होती है तो खेत शस्यों से हरे-भरे हो जाते 
हैं और रुष्ट होती है तो अनाज सूख जाते हैं । ईसा पूर्व ७०० 
वर्ष के लगभग लिखी गयी प्रसिद्ध यूनानी कवि होमर की. एक 
कविता में इसका सुन्दर चित्र हमें मिलता है | देवी दीमितर 
की पुत्री परसीफोन को पाताल- देवता प्लूटो हरण कर ले गया । 
देवी ने क्रुद्ध होकर अनाज उगाना वन्द कर. दिया | देवताश्ों 
को भी यज्ञों में अनाज के अंशों की प्राप्ति नहीं हुई । देवादिदेव 
जिऊस ने प्लूटो को आदेश दिया कि परसीफोन को उसकी 
माता को लौटा दे । परन्तु प्लूटो ने परसीफोन को अ्रनारदाना 
खिला दिया ताकि वह वर्ष में आधा समय पाताल में श्रपने 
पति के साथ विताने को वाध्य हो और आधा वर्ष वह प्रथ्वी 
पर अन्य देवताश्ं के वीच विचरण करे । 

. इस प्रसंग से स्पष्ट है कि दीमितर पुराने अनाज का वीज॑ 
है और परसीफोन नवजात शस्य हैं। आधे साल तक जमीन 
हरी-भरी रहती है और आधे साल तक, जंव कि परसीफोन 
पाताल में प्रवेश करती है, जमीन' खाली पड़ी रहती है । यह - 
कविता तो ढाई हजार वर्ष पहले की है परन्तु यह धारणा वहुत 
पुरानी है जैसा सीरिया के 'एफ़ोडाइट और एडोनिस' और 
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मिस्र के 'इसिस प्रोसिरिस' की कहानियों से पता चलता है 
कि आदिम मानव प्रकृति को मानव रूप में ही देखता था और 
उसमें मानवीय ग्रुणों का आरोप करता था। वे समभते थे कि 
जैसे पुरुप और नारी के संयोग श्रौर भोग से सन्‍्तानोत्पत्ति 
होती है, उसी प्रकार वनस्पति और वनदेवियों के संयोग श्र 
भोग से शस्योत्पादन होता है । उनका यह विश्वास था कि फूल- 
पत्तियों से ढक कर पुरुष श्रौर नारी सम्भोग करेंगे तो खेत भी 
यौघों से लहलहाते रहेंगे । यूरोप में राज भी मई के महीने में 
मई के राजा और मई की रानी के जो विवाहोत्सव हुआ करते 
हैं वे उस श्रादिम घारणा के प्रतीक मात्र हैं। पहला बीज बोते 
समय प्रत्येक पुरुष और नारी में यौन क्रिया की एक अनन्य 
विधि मध्य अ्रमरीका में थी। जावा द्वीप के कुछ भागों में भ्रव 
भी जव धान के पौँधों पर दाने निकलने को होते हैं तो पति 
पत्नी रात को खेत में जाकर सम्भोग करते हैं ताकि लेतों में 
प्रचुर श्रनाज पैदा हो । 

प्रकृति पर मानव भावनाओ्रों के आरोप के सम्बन्ध में श्री 
स्वाण्टन ने लिखा है कि उत्तर भ्रमरीका के त्लिगित इंडियन 
सूर्य, चन्द्र, वायु, पर्वत, जलाशय आदि को प्रभावित करने के 
लिए मलुष्यों की भांति उन्हें सम्बोधित करते हैं और उनसे 
सौभाग्य प्रदान करने की प्रार्थना करते हैं। श्रास्ट्र लिया के 
बुढ्मेन वर्षा में भी पुषप और नारी का विभेद करते हैं---जोर 
की वर्पा पुरुष वर्षा है और धीमी वर्षा नारी वर्षा है। इसलिए 
उनका विश्वास है कि मनुप्य की तरह ही उनसे झाचरण 
करना चाहिए। मनुप्य की तरह ही उन्हें क्रोधित किया जा 
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सकता है, शान्त किया जा सकता है, भयभीत किया जा सकता 
है और प्रलुब्ध किया जा सकता है। चिली के इतिहासकार 
मोलिना ने उस देश के आदिवासियों के सम्बन्ध में लिखा है 
कि समुद्र या एण्डीज के पहाड़ों में तुृफान या आंधी आती है 
तो वे समभते हैं कि स्पेन वालों की झ्रात्मा और उनके अपने 
साथियों की आत्मा के वीच लड़ाई हो रही है (स्पेन वालों 
ने उत आदिवासियों को पराजित कर चिली पर अ्रपना आधि- 
पत्य जमा लिया था)। वे कहते हैं कि हवा. की सनसनाहट 
घोड़ों की टापों की श्रावाज है, विजली की कड़क उनके नक्‍्कारों 
की आवाज है और विजली की चमक तोप की आग है । 
प्राकृतिक शक्तियों पर मनुष्योचित ग्रुणों के आरोप के कारण, 
वे यह भी समभते थे कि उन्हें भेंट चढ़ा कर तुष्ट किया जा 
सकता है और डरा धमका कर भी उनसे काम लिया जा 
सकता है । प्रकृति के प्रति इन प्रयोगों को एक जादू कहा जा 
सकता है । आदिम कल्पना के अनुसार जादू के द्वारा वैद्य की 
चिकित्सा से ही रोगी आरोग्य लाभ कर सकता है। आज भी 
फ्रांस में पर्च के किसानों की यह धारणा है कि अधिक कय 
(वमन) होने का कारण जिगर और अंतड़ियों का नीचे उतर 
आना है। अ्रतएव किसी वैद्य को अंतड़ियों को स्वस्थान में 
प्रत्यावरतित करने को बुलाया जाता है और वह अत्यन्त पीड़ा 
का प्रदर्शन करते हुए ऐसां अ्ंग-संचालन करता है मानो उस की 
अंतड़ियां नीचे उतर आयी हों । पुतः वह पीड़ा जनक अंग 
संचालन करते हुए अपनी अंतड़ियों को ठीक जगह वेठा देता है 
और कहा जाता है कि रोगी को भी इससे आराम मिल जाता 
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है। इसी प्रकार डायाक द्वीप में किसी रोगी के लिए ओमका 
बुलाया जाता है तो वह ऐसा भान करता है कि मानो उसकी 
मृत्यु हो गयी है और उसे दूसरे ओभा लोग उठा कर ले जाते 
हैं। थोड़ी देर वाद ही वह झोमा उठ खड़ा होता है और 
जब वह रोगी के घर पुन: पहुँचता है तो समभा जाता है कि 
वह रोगी भी अच्छा हो गया है। आहार सामग्री प्राप्त करने 
के लिए ही जादू का श्रधिकांश रूप से प्रयोग किया जाता है। 
ब्रिटिश कोलम्विया का इंडियन सम्प्रदाय आसपास की नदियों 
तथा समुद्र की मछलियों पर ही अ्रपनी जीविका के लिए मुख्यतः 
सनिर्भर रहता है। जब मछलियाँ समय पर नहीं आातीं और वे 
भूखे रह जाते हैं तो कोई नूटका श्रोका तेरती मछली की एक 
प्रतिमुति बनाकर नदी में उस दिशा से उसे छोड़ देता है जिस 
दिशा से वे साघारणतया आती हैं । इस प्रक्रिया के साथ मछली 
की प्रार्थना की जाती है ताकि वे थाने लगें । श्रादिम जातियों 
में जादू के इस महत्व के कारण आदिम समाज में जादूगर को 
महत्वपूर्ण स्थान प्राप्त होता था और उनके मुखिया प्राय: 
जादूगर ही होते थे । 

नील नदी के ऊपरी भाग के कबीलों में ओमा ही प्रायः 
मुखिया भी हुआ करते हैं। वर्षा दुलाने की शक्ति पर ही 
उनकी क्षमता आधारित है । ये मुखिया ऊँचे पहाड़ों की ढाल 
पर ही अपने गाँव बनाते हैं, क्योंकि वे जानते हैं कि वहां वर्षा 
की प्रचुरता होती है। ये वर्पा बुलाने वाले प्राय: अपने पास 
रंगीन पत्थर रखा करते हैं। वर्षा बुलानी होती है तो मुखिया 
इन पत्थरों को पानी में डाल देता है और झासमावच की ओर 


चधदि झादिम मानव समाज 


छड़ी घुमाकर बादलों को इशारा करता है । लेकिन उन मुखियों 
को अपनी जान का भी खतरा रहता है, क्योंकि सूखा पड़ने 
'पर लोग समभते हैं कि मुखिया ने ही पानी रोक रखा है और 
उस पर वे आक्रमण कर बवठते हैं । 

चिली निवासियों के सम्बन्ध में ऊपर आत्मा का उल्लेख 
आया है । इस आत्मा के सम्बन्ध में उनकी कुछ विचित्र घार- 
णायें थीं | पुनर्जेन्म के सिद्धान्त का उन्हें कोई ज्ञान हो या न 
हो, वे समभते थे कि आत्मा एक देह से निकल कर दूसरे देह 
में प्रवेश किया करती है। उनका विश्वास था कि इवास- 
प्रश्वास के साथ भी मनुष्य की आत्मा बाहर निकल जाया करती 
है । इसलिए वे रात को पानी के घड़े पर ढक्कन चढ़ा देते थे, 
ताकि आ्रात्मा कहीं किसी के शरीर से निकल कर पानी पीने 
के लिए घड़े में प्रवेश करने के वाद, खुले घड़े पर रात को 
किसी समय ढककन चढ़ाये जाने के कारण, वहीं वन्द न रह 
जाय और जिसकी देह से आत्मा निकल कर गयी उसको मृत्यु 
न हों जाय। इसी प्रकार जम्हाई लेने पर मुँह के सामने 
वे अँगुली चटकाते थे कि कहीं खुले मुँह से आश्रात्मा वाहर न 
निकल जाय। ये दोनों प्रथाएँ श्राज भी बंगाल में कहीं-कहीं 
पायी जाती हैं । जादू की उन्की धारणाश्रों के अनुसार राजा 
वही होता था जो जादू विद्या में पारदर्शी था और अपनी शक्ति 
से मिट्टी को उपजाऊ वनाता था और अन्य प्रकार से अपनी 
प्रजाओं को लाभ पहुँचाता था। उस आदिम काल में राजाओं 
की भी देवताओं जैसी ही पूजा होती थी, परन्तु जेसा कि पहले 
ही कहा जा चुका है, देवताओं के सम्बन्ध में भी आदिम 
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जातियों की विचित्र घारणायें थीं। देवताशों को रिभाने की 
जैसी चेष्टा होती थी, वैसी ही उन्हें दवाने की भी । राजाशों 
के सम्वन्ध में भी उनका वहुत कुछ ऐसा ही ख्याल था। उनको 
चिन्ता थी कि राजः कहीं अस्वस्थ हो जाये तो खेतों में ग्रनाज 
के दाने भी सठिया जायेंगे और कहीं वृद्ध अवस्था में उसकी 
मृत्यु हो जाय तो सारी खेती ही चीपट हो जायेगी। इस 
धारणा के अनुसार न केवल राजाओं पर असंख्य नियन्त्रण रखे 
जाते थे बल्कि स्वस्थावस्था में ही उनकी हत्या की जाती थी 
ताकि उस राजा की आत्मा किसी स्वस्थ श्वरीर में प्रवेश कर 
सके और श्स्योत्पादन भी भली भाँति होता रहे श्रौर ज्ञाथ ही 
जन-समूह का कोई अ्मंगल न हो | 

घरीर के बाहर आत्मा के श्रस्तित्व का एक और उदा- 
हरण उन उपकथाञ्रों में मिलता है जिनमें किसी मायावी 
रूपसी या राक्षसी की श्रात्मा तालाव के नीचे किसी डिविया 
में या पेड़ के नीचे जड़ में छिपी रहती थी श्रीर डिविया खोलने 
पर या पेढ़ काटे जाने पर उस रूपसी या राक्षसी की मृत्यु 
हो जाया करती थी । 

शआादिम जातियों के विधि-निपेधों की प्रथा भी काफी दिल- 
चस्प है । इनका सम्पन्ध भी जादू से है। आदिम जातियों को 
जादू से जितना भय था उतना और किसी चीज से नहीं श्रौर 
झाज भी जहाँ वे हैँ, यही संशय करते हैं कि अपरिचित 
लोग जादू-टोना किया करते हैं। कोई अपरिचित व्यक्ति जब 
किसी कवीले के अन्दर प्रवेश करता हैँ तो पहले उत्तकी शुद्धि 
की जाती है। इस शुद्धि की भिन्‍न-भिन्‍न प्रक्रियाएँ होती है । 
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: कहीं-कहीं उन्हें मन्दिरों का दर्शन कराया जाता है और वोनियो 
द्वीप में भेंस की वलि के लिए उनसे पैसे लिये जाते हैं । मदा- 
गास्कर द्वीप की जाफिमानेलो उपजाति वन्द दरवाजे के अन्दर . 
खाती-पीती है, इसलिए कि मूँह खोल कर खाते समय आत्मा 
कहीं शरीर से निकल कर भाग न जाय । 

वरूआ खाते-पीते समय किसी को देखने न देगा और 
नारियों को तो सामने रहने की विलकुल ही शअ्रतुमति नहीं दी 
जाती है। जव साधारण लोगों में यह निषेध प्रचलित है तो 
राजाओं के लिए तो निषेधों का और भी कठोर होना स्वा- 
भाविक ही है । लोझांगों के राजा को कोई खाते-पीते समय देख 
नहीं सकता । एक वार कुत्ता खाने के कमरे में घुस पड़ा तो 
उसको वहीं खत्म कर दिया गया । एक वार राजा के ही 
बारह वर्षीय लड़के ने उसे पीते देख लिया । राजा के आदेश से 
उसे तत्काल अच्छे कपड़े पहना कर काफी खिलाया-पिलाया गया 
झौर भोजन समाप्त होने के बाद उसके चार टुकड़े कर शहर 
में इस मुनादी के साथ घुमाया गया कि उसने राजा को पीते 
हुए देख लिया था। विश्वास यह किया जाता है कि राजा 
को कोई खाते-पीते देख ले तो राजा की मृत्यु अवश्यम्भावी 
हैं । इसी प्रथा का विस्तार यह है कि राजा को महल छोड़ने 
की भी अनुमति नहीं दी जाती । खाद्यावशिष्ट पर भी जादू- 
टोने. का भय रहता है ! न्यूग्रिती के आदिम निवासी या तो 
खाद्यावशिष्ट को विनष्ट कर डालते हैं या उसे छिपा लेते हैं 
ताकि उनके शत्रु उस उछिष्ट भोजन पर जादू-टोना कर उनका 
अहित न कर सके । ; 
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जापान के मिकाडो और फीजी के सरदार तथा पूर्वी 
अफ्रीका के नूव सरदारों के सम्बन्ध में भी इस प्रकार की वातें 
लागू हैं। जापान के मिकाडो को नित्य नये वर्तनों में खाना 
दिया जाता था और भोजन के वाद उन्हें नष्ट कर डाला जाता 
था। यही कारण है कि मिट्टी के वर्तनों में ही उन्हें खाना 
परोसा जाता थां। उन्हें नित्य नये कपड़े भी पहनाये जाते 
थे। निपेधों के अन्य भ्नेक प्रकार हैं। रजस्वला नारियों को 
अ्रशौच मानने की प्रथा तो ग्राज भी चली आ रही है, मृत्यु 
जनित शभ्शज्ञौच की प्रथा भी श्रति प्राचीन है। विश्वास यह 
किया जाता था कि मृतकों के संस्पर्श में आने वाला व्यक्ति 
अत्यन्त खतरनाक होता है। आस्ट्रेलिया की माझ्ोरी जाति में 
यह प्रथा थी कि शव ले जाने वाले व्यक्तियों को श्रपने हाथ 
से खाना भी नहीं खाने दिया जाता था । उनके लिए जमीन 
पर भोजन डाल दिया जाता था भर शववाहक हाथ पीछे 
डाले किसी प्रकार से उस भोजन को खाया करता था । लोहा 
मिलने के वाद से, इसे भूत-प्रेत से वचने के लिए एक महत्व- 
पूर्ण औजार माना जाता था। दरवाजों पर कील गाड़ना 
इसका एक हृष्टान्त है। अ्रफ़ीका के सलेब-कोस्ट प्रदेश में सूखा 
से पीड़ित बच्चों के पैरों में लोहे का कड़ा डाल दिया जाता है 
झौर एक कड़ा उसके गर्दन में भी लटका दिया जाता है। 
अज्ञात वस्तु के सम्बन्ध में एक भय ही इसका कारण जान 
पड़ता है। निपेधों का प्रयोग, नाम और द्वब्दों के सम्बन्ध 
में भी होता था और होता आया है | पति-पत्नियों के परस्पर 
नाम उच्चारण न करने की प्रथा आज भी हमारे देश में प्रच- 
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लित है और यह प्रथा आदिम युग से ही चली आ रही है । 
परन्तु श्रादिम युग में इस प्रथा का रूप बहुत व्यापक था । 
राजाशों और सरदारों के भी नाम नहीं लिये जाते थे । मरे . 
हुए के भी नाम नहीं लिये जाते थे। नारी वर्ग के लिए इस 
प्रथा का जोर अधिक था । इसके परिणामस्वरूप शब्दकोष में 
भी काफी परिवंर्तन होते रहे । पत्नी यां मरे हुओों के- नामों के 
. वहिष्कार के साथ उन नामों वाले पद्ु-पक्षियों के नाम भी - 
बदल दिये जाते थे । 

उपर्युक्त विधि-निषेधों .का, विश्वासों का अथवा रीति- : 
रिवाजों का खण्डन आधुनिक: युक्ति से आसानी से किया जा 
सकता है। परन्तु देखा जाय तो जिस युक्‍्ति से वे काम लेते 
थे, उसके अनुसार उनके आराचार-व्यवहार असंगत न थे । इस 
युक्ति का विकास धीरे-धीरे हुआ है और हजारों वर्षों की 
अभिज्ञता के आधार पर युक्ति के रूप और प्रकार में परि- 
बर्तन होता गया है | वास्तविकता यह.है कि मानव सभ्यता के 
लिए वर्वर युग की देन कम नहीं है और साथ ही वर्वर बुद्धि 
और वर्वर आचरण का अवशेंष झ्ाज के सभ्य समाज में भी 
मौजूद है । 


धर्म 

श्रादिम मानव समाज में अनेक प्रकार की धर्म विधियाँ 
होने के कारण धर्म की व्याख्या में विभिन्‍न मानवशास्त्रविदों 
में बड़ा मतभेद रहा है। अब हम धीरे धीरे सही व्याख्या के 
निकट पहुँचते जा रहे हैं। एक मत यह है कि व्यक्तिगत 
' भावनाओं में ही धर्म निहित हैं। जब कोई व्यक्ति संकट में 
पड़ता है और अपनी शक्ति या ज्ञान से उस संकट से छुटकारा 
पाने का कोई उपाय उसे नहीं दिखाई पड़ता है तो वह दैंवी 
पुरुष की शरण लेता है । प्राकृतिक शक्तियाँ उसके लिए देवता 
श्ौर देवियाँ वन जाती हैं | परन्तु व्यक्तिगत देवी देवताओं के 
अलावा, अभ्रलौकिक शक्ति में भी कई जातियों का विश्वास * 
है। यह शक्ति किसी विशेष देवता या देवी की नहीं है। 
पोलीनेशिया आदि स्थानों में इस शक्ति का नाम मेना है। 
कोई पुरोहित किसी समय कोई सफल काम कर ले तो उसमें 
मेना है। वही असफल रहे तो उस समय उसमें यह शवित 
या मेना नहीं है । इस प्रकार मेना उस पुरोहित का अंग 
या ग्रुण नहीं है । एक मत यह है कि आदिम जातियों में एक 
ईदवर का भी ज्ञान है चाहे वह भिन्‍न भिन्‍न समय पर भिन्‍न 
भिन्‍न देव-देवियों के रूप में प्रकट हो । एक और मत यह है 
कि समाज और सामाजिक संस्कृति से ही धर्म की उत्तत्ति 
होती है। समाज के विश्वास के प्रभाव से ही व्यक्ति भी 
धर्म और धामिक शअनुष्ठानों में विश्वास करने लगता है । 
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समाज की आवश्यकताओं के अनुसार ही धर्म का विशेष रूप 
होता है। कुछ का कहना है कि आदिम मनुष्य भी तक के 
द्वारा घर्म-विश्वास की सृष्ठि करता है। इन सभी मतों में 
कुछ तथ्य या सत्य अवश्य है लेकिन सम्पूर्ण व्याख्या किसी 
एक के द्वारा ही नहीं, सब को जोड़ कर भी नहीं की जा 
सकती । 

एक उदाहरण से हमें धर्म सम्बन्धी स्थिति का कुछ स्पष्ट 
ज्ञान हो सकता है| अफ्रीका के वर्षा बुलाने वाले एक व्यक्ति : 
और एक युरोपीय डाक्टर के वीच जों कथोपकथन हुझ्ना वह 
नीचे दिया गया है : 

डाक्टर---तुम्हारा यह विश्वास है कि वादलों को तुम 
आदेश दे सकते हो । लेकिन यह तो केवल ईइवर ही करे 
'सकता है । 

वर्षा वैद्य--हम दोनों एक ही वस्तु में विश्वास करते हैं । 
ईश्वर ही वर्षा करता है, लेकिन मैं प्रार्थना करता हूँ, दवा 
करता हूँ और जब पानी वरसता है तो वह मेरा है। वर्षा न 
हो तो घास नहीं उग सकती, गाय दूध नहीं देगी, वच्चे दुबले 
हो जायेंगे, मर जायेंगे और हमारी औरतें उन कवीलों में 
चली जायेंगी जो वर्षा कराते हों । हमारी जाति ही मिट 
जायगी । 

डाक्टर--हवा से तुम बादलों पर जादू तो नहीं कर 
सकते | तुम इंतजार करते हो और जब तुम्हँ वादल दिखाई 
देता है तव तुम अपनी दवाञ्रों का इस्तेमाल करते हो । पानी 
 वरसता है तो उसका श्रेय तुम लेते हो जब कि वह ईश्वर 


होते भुखमरी 
वात कौन सोच भेकेता है ? पैया उस पेमय मरना अच्छा 
लगेगा ? 
श्रादि मानव के धर्मं सम्बन्धी सभी सिद्धन्तों का कुछ ने 
ऊँछ श्रंश इस केथोपकथन में मिलता है । विद्युद्ध वर्मवादियों 
के एक ईद्वर का सिद्धान्त इसमें वर्तमान है । वर्षणकासी 
अपनी शक्ति के ताहर की चीज पाने के लिए सार्यत्ा करता 
है । मनोवेज्ञानिक व्याल्या भी इसमें मौजुद है। वर्षा वैच 
अपने अनुष्ठानों पे वर्षा की रैच्चा और उद्वेग उकट करता है 
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और दवा तथा प्रार्थना के द्वारा इच्छा और उद्बेग से उत्पन्न 
मानसिक तनाव को दूर करता है । कथोपकथन में वर्षा वैद्य 
युक्ति तक की अवतांरणा भी करता है। प्राकंतिक कार्य 
कारण का ज्ञान न होतें हुए भी वह दवाओं के प्रयोग कां 
ओचित्य सिद्ध करता है । पवित्र दवाओं का प्रयोग उन 
स्थितियों में होता है जो सारे समाज के हित को प्रभावित 
करती हैं। वर्षा वैद्य का भी यही सिद्धान्त है कि उसकी 
दवाओं के बिना जाति ही विनष्ट हो जायगी लेकिन इन सारे 
रिद्धान्तों में वह पुरी वात नहीं है जो वैद्य कहना चाहता है । 
वेद्य में सत्य की चाह अवश्य है परन्तु विश्वास को वह परीक्षा 
की कसौटी पर नहीं रखना चाहता |. 

 बहुतेरी जनजातियों में वलिदान केन्द्रीय धामिक कार्य 
हुआ करता है । वलिदान सम्बन्धी विभिन्‍न अनुष्ठानों में मुख्य 
प्रयत्न पवित्र और अपवित्र के बीच सम्पर्क स्थापित करना 
है । जिसका वलिदान किया जाता है, वह पश्चु हो या और 
कुछ, उसके जरिये ही यह सम्पर्क स्थापित किया. जांता है । 
बलि के पश्नु श्रादि का उत्सर्ग कर उसे शुद्ध किया जाता है 
फिर उसकी हत्या की जाती हैं । इस बलि के उपहार से पवित्र 
और अपवित्र के वीच सम्बन्ध. स्थापित होता है। वलिदान 
जो करते हैं वे इस उपहार के बदले आध्यात्मिक, नेतिक या 
आर्थिक लाभ प्राप्त करते हैं, जो औरं किसी प्रकार से प्राप्त 
नहीं किये जा सकते । परन्तु वलि के भी कई प्रकार होते हैं । 
बलि देने वाला पद्मु की वलि न॑ देकर स्वयं अपना ही कोई 
श्रंग भी वलिदान-कर सकता है । अमेरिका का क्रो 'इंडियन - 


क्र 
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किसी निर्जन पहाड़ की चोटी पर उपवास करता है। फिर 
अपने प्रेत-अभिभावक के माध्यम से दर्शन पाने के लिए अपनी 
उंगली काट कर सूर्य को भेंट करता है। भेंट चढ़ाते हुए वह 
प्रार्थना करता है, “मेरे पितृवंशीय देवता, देखो में कितनी 
यातना सह रहा हैं। लो, मेरे शरीर का यह अंग, लो, इसे 
खाश्रो और मुझे कोई अच्छी वस्तु दो । जब वह काफी 
पीड़ा भोग लेता है तो निद्वित श्रवस्था में उसे दर्शब मिलता 
है जो उसके जीवन का पथप्रदर्शक वन जाता हैं । इस क्षेत्र में 
वह स्वयं ही श्रपनी बलि वन जाता है और अपने ही एक 
भाग का वलिदान करता हैं । 
सत्य के ज्ञान की इच्छा श्राधुनिक और आदि मानव के 
धर्मों में समान रूप से वर्तमान है। आदि मानव का प्रयत्व 
यह होता है कि जो कुछ वह कहे वह सत्य सावित हो | वीमार 
व्यक्ति को रोग मुक्त करने के लिए किसी पश्ु के वलिदान की 
प्रथा से इसका एक उदाहरण मिलता है । दिका जनजाति का 
श्रोझा कहता है, “हे सांड तुम्हें दोपहर की धूप में यीं ही वांघा 
नहीं गया है। वीमार व्यक्ति को तुम्हारा जीवन दान करना 
है, इसलिए तुम्हारा वलिदान करना है | भगवान शरीर टोटेम, 
तुम मेरी बात सुनो, वीमारी के प्रेत, मेंने तुम्हें उस व्यक्ति 
से अलग कर दिया है। अब मैं कहता हैँ कि तुम उस व्यक्ति 
को छोड़ो । मेरे पूजों की टोटेम आत्मा, मुझ से मूठ न 
कहलाशओो । पुरोहित का वाक्य सही करना है । इसलिए उस 
स्थिति का वर्णन किया जाता है जबकि उसके वावय सही 
सावित हो गये हों, अर्थात्‌ वीमार व्यक्ति रोगमुक्त हो गया हो । 
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झादिस मानव, दुनिया और उसमें अपने स्थान को रहस्य 
मान कर उस रहस्य के उद्घाटन की चेष्टा नहीं करता । वह 
यह अनुभव करता है कि कुछ सीमाश्रों के अ्रन्दर ही जीवन 
व्यतीत किया जा सकता है । इन सीमाश्रों को वे जान लेते हैं 
लेकिन उन्हें परिवर्तित करने की क्षमता उनमें नहीं है । उनका 
बर्म वताता है कि ये सीमाएँ क्‍या हैं और इन सीमाओं में | 
अपने को किस प्रकार भली भाँति खपाया जा सकता है। 
सीमा सम्बन्धी उनकी धारणाएँ हमें गलत प्रतीत हो सकती 
हैं, परन्तु हमारी ही तरह ज्ञानपिपासा उनमें भी मौजूद है । 

शरीर और आत्मा के सम्वन्ध में पेचीदे तथ्य भी आदिम 
जातियों में मिलते हैं। आस्ट्रेलिया की माओोरी जाति का 
विश्लेषण एक उदाहरणस्वरूप है । इस विश्लेषण के अनुसार 
प्रत्येक जीवित प्राणी के चार अंग हैं । एक है शाइवत उपादान, 
एक आत्मा जो मृत्यु के वाद शरीर त्याग कर चली जाती है, 
एक प्रेतछाया है और एक शरीर है। शाश्वत उपादान 
मनुष्य के अ्रन्दर ईश्वर की आत्मा है | इसे वे तोईओ रा कहते 
हैं । आ्रात्मा या भ्रहम्‌ के तीन उपादान हैं--एक गतिशील तत्व, 
एक जीवन तत्व या व्यक्तित्व और अवयव आ्रादि.।। गतिशील 
तत्व का नाम माउरी है जिसके भौतिक और अ्भौतिक दो 
रूप हैं । भौतिक माउ री कोई भी वस्तु हो सकती है । कभी- 
कभी वच्चे का जन्म होने पर एक पौधा लगाया जाता है और 
उस पौधे को या पौधा वड़ा होने पर उस वृक्ष को ही वच्चे 
की माउरी समझी जाती है । जीवन तत्व, हाऊ और अवयव 
आदि 'मानावा ओरा' के भी भौतिक और अभ्ौतिक या. 
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अतिभौतिक रूप हैं। हाऊ को इवास कहा जा सकता है--- 
एक आध्यात्मिक श्वास और दूसरा श्वास-प्रश्वास । प्रेतछाया, 
मनुष्य की आत्मा है । इसे आंशिक रूप में ही देखा जा सकता 
है और वह पातालपुरी में प्रवेश न करे तो उसका कोई भौतिक 
रूप नहीं होता । इस प्रेतछाया या मानवात्मा को वाइरुआ कहते 
हैं। इसी के माध्यम से मनुष्य वाहरी दुनिया में प्रवेश करता 
है । वाइरुआ न हो तो हम निर्जीव हों, इसके विना हम विनाश 
प्राप्त करते हैं । यहां यह स्मरण रखना होगा कि हम केवल 
श्रपती इंद्वियों से ही देखते-छूते नहीं है । एक बूढ़े माथ्रोरी ने 
एक नृतत्वविद को लिखा, “हम बहुत दिन हुए जुदा हो चुके 
हैं, श्रपती आंखों से हम एक दूसरे को देख नहीं सकते । लेकिन 
हमारी वाइरुआ एक दूसरे को देखती है । वाइरुगपा तो कभी 
विनाश प्राप्त नहीं होता है लेकिन किसी व्यक्ति को उसकी 
वाइरुआ के माध्यम से मारा जा सकता है। झासन्‍्न दुर्घटना 
से कोई भयभीत हो तो वास्तव में उसकी वाइरुश्रा पर कोई 
प्रभाव पड़ा है । 

भौतिक और ग्तिभीतिक के मूल प्रभेद का रूप शरीर 
सम्बन्धी माझ्लोरी व्याख्या से स्पष्ट हो जाता है । झरीर के 
दो पहलू हैं | पहले रूप में यह सम्मिलित इकाई है जहां तोई 
ओरा, वाइरुआ, माउरी और मानावाझोरा विश्राम करते हैं 
और दूसरे रूप में, पेट, दिल, मेदा आदि भिन्‍न-भिन्‍न अश्रवयव हैं । 
वास्तव रूप में इसका एक अतिभौतिक अंग है और अवास्तविक 
रूप में इसका एक भौतिक अंग है । सम्मिलित दृष्टि से इसमें 
सारतत्व भी है और वाह्य रूप भी है। तत्व और रूप की 


ऊँपि से उपज वहुत वृद्धि हुई लेकिन यह जरूरी नहीं 
है कि जो फेल-म्रत्ष आदि संग्रह करते हों, उनका जीवन स्तर 
खेती करने वालों के जीवन से नीचा हो । कुछ क्रवि न 


पीर कर लकड़ी के मकान भी बना लेते थे। के वाँध 
नेनाना। जानते थे आर गिरोहों के पथ बक्वेतल मछली के 
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शिकार के लिए अभियान भी करते थे। तकनीकी दृष्टि से 
वे काइतकार-श्रेणी से आगे बढ़े हुए थे। पशुपालक खाना- 
वदोशों के सम्बन्ध में प्रचलित घारणा यह है कि वे खेती के 
विकास के पहले आये लेकिन वास्तव में वे पहले उन जगहों के 
पास देखे गये जहाँ लोग खेती के लिए कायमी तौर पर बस 
गये थे और साथ ही कुछ पशुओं का भी पालन करते थे । 

आदिम आर्थिक संगठन की विशेषताएँ, झ्ाजीविका के 
किसी विशेष उपाय में नहीं पाई जाती हैं। इस संगठन की 
बुनियादी वात तकनीकी ज्ञान का बहुत नीचा स्तर है | जल- 
वायु कितनी ही अ्रनुक्ुल हो और वनस्पति और पद्चु जीवन में 
प्रकृति चाहे जितनी समृद्ध हो, परन्तु तकनीकी ज्ञान साधारण 
मात्र हो, तो लोग अपने प्रदेश के साधनों से सीमित लाभ ही 
उठा सकते हैं । श्रादिम जीवन में लोग अपने हाथों पेरों से ही 
काम लेते हैं और मनुष्य की शक्ति एक घोड़े की शक्ति का 
दसवां हिस्सा ही होती है । जानवर, पानी, भाष या विजली 
का सहारा न मिले तो केवल कुदाल, मछली के जाल या तीर 
धनुष से उत्पादन का परिमाण कम होना अनिवार्य है। ऐसी 
स्थिति में प्रत्येक को खाद्योत्पादन करना पड़ता है और श्रम 
के बटवारे की कोई गूँजाइश नहीं होती है । 

प्राकृतिक परिस्थितियाँ कुछ प्रकार के विकास के मार्ग में 
वाघा डालती हैं और कुछ अन्य प्रकारों को प्रोत्साहित करती 
हैं परन्तु यह विधान नहीं देतीं कि आ्थिक विकास की दिज्ला 
क्या हो । मनुष्य अपने श्रम और हुनर से दोहरा वातावरण , 
पैदा करता है। श्रम के परिमाण और हुनर की .विभिन्‍नता 
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के कारण ऐक ही पयविरन से अलग-अलग नतीजे निकाले जा 


प्रति दिन या मौसम भर जाचसग्रह में जुटे रहना, अधि- 


कांश समय कठिनाई का पामना करते रहना और स्ेख का 
जतरा, ये श्रादिम ढॉँचे के ताधारण लक्षण हैं। इनके 
साथ यान वा है खानावद्ये्षों 
के पास घोड़े या ऊंट होते हैं उनके सम्बन पह लागू नहीं 
है। एक श्रौर सामान या श्रादि जमा कर 
रखने की यचपि ऐकाएक इस पर नेजर 
जाती है लेकिन यह श्रादिम जातियों की ऐक मौलिक कमी 3 । 
उत्तरी जाति था देक्षिण अमेरिका के 
मोटोग्रासो की जाति काफी ऊल और अनाज 


श्रादि जमा कर लेती थी लेकिन गर्मी, नमी या दीमक सब 
ऊँच चाट जाते । पोलिमेसिया में टिकोपिया के लोग मछली 


साफ करना नते थे । एसकियों बहुत दिनों तक 
घैरक्षित रख सकता है, लेकिन जिस व के गिरण यह सम्भव 
हीता है, कारण उसके देश में पेड़ पौधे उग नहीं 
पाते, कोई साग सेन्‍्जी उसे मिल नहीं सकती, इंचन था मकान 
वनाने उसे लकड़ी नहीं मित्र 'चुपात्कों का 
पच्चु सुरक्षित रह है परन्तु रोग छ उनका भी 
सफाया हो जाता है और जानाबदोशों के लिए इसरा कोई 
भहारा नहीं रह जाता | आदिम जातियों के पास कुछ सरल 
होते हैं और टिकाऊ चीज थोडी 
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क्षमता भावी जरूरतों पर बहुत कंम ध्यान दे पाती है । संग्रह 
करना कठिन होता है और लम्बी अवधि के लिए योजना 
बनाना तो असम्भव ही हो जाता है । श्रतः सुरक्षा की भावना 
का अभाव आदिम आशिक ढाँचे की एक बड़ी निशानी है। 
परन्तु इप क्षेत्र में विभिन्‍न आदिम जातियों में वड़ा. अन्तर 
पाया जाता है । उदाहरण के लिए फल-मुल संग्रहकारी कंलि- 
'फोनिया के योकुत और ब्रिटिश कोलम्विया के क्वाकियुत्ल 
मछुओं को प्रकृति ने ही इतना: सम्पद .न्योछ्वावर किया कि 
उन्हें कभी अ्रभाव नहीं होता था । ह 
आदिम अ्र्थनीति के अधिकांश क्षेत्रों की. एक और 
विशेषता है---प्राकृतिक साधनों में विभिन्‍नता का अभाव । कुछ 
जातियाँ अपनी सारी जरूरतों की पूर्ति के लिए कुछ इनी गिनी 
उपजों पर ही निर्भर रहती हैं । पश्युपालक -और शिकारियों में 
यह प्रवृत्ति विशेष रूप से पाई जाती है । सील मछली का मांस 
'एसकिमो का आहार है । उसकी चर्बी का इस्तेमाल वह ईंधन 
के रूप में करता है और वह ॒ रोशनी करने के काम में भी 
आती है । इसके चमड़े का वह वस्त्र या तम्बू बनाता है । 
उसकी मांसपेशियाँ सुतली या रस्से का काम देती हैं -भऔर 
उसकी हड़ी से औजार वनाये जाते हैं। इस प्रकार थोड़े से 
. अ्यत्न से ही लाभ तो बहुत होता है. लेकिन इस प्रकार की 
. आजीविका के खतरे भी वहुत हैं । तूफानी सर्दी में सील 
मछली न मिले तो सम्पूर्ण समुदाय को ही मौत का सामना 
करना पड़ता है। दक्षिणी सूदान के पश्मुपालक नूएर अपनी 
मवेशियों से ही सारा काम निकालते हैं । लेकिन पिछली सर्दी 
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के अन्त में पशुओं में महामारी फैली तो उनको दुर्देशा की 
-सोमा नहीं रही । ऐसे लोगों में उनकी आजीविका के मुख्य 
साधन पर अत्यधिक बल दिया जाता है और यह साधन उनके 
घाभिक प्रतीक का भी केचद्ध वन जाता है। थोड़े से मुख्य 
साधनों पर श्रत्यधिक वल दिये जाने के कारण आशिक विकास 
ही विकृृत हो सकता है। नूएर के देश में जंगली जानवरों 
ओऔर चिड़ियों की वहुतायत है लेकिन उन्हें पालतू मवेशी का 
दूध और मांस मिले तो इन जंगली जानवरों का शिकार वे 
कभी नहीं करते । इसके विपरीत आखेट करने वाली जातियाँ 
पालतू मवेशी के मांस से घृणा करती हैं । इसका एक नतीजा 
यह होता है कि उपलब्ध तकनीकों से भी ये जातियाँ प्राकृतिक 
सम्पदाओं से पूरा लाभ नहीं उठा पातीं। दूसरा नतीजा यह होता 
है कि देश में या विदेशों से विनिमय कार्य में वाधा पड़ती है । 

अग्रव हम आदिस अर्थ व्यवस्था की मुख्य विशेषताश्रों को 
इस प्रकार ग्रिना सकते हैं: आदिम जातियों का अधिकांश 
समय प्रतिदिन या मौसम की खाद्यपूर्ति में हो लग जाता है । 
यातायात की सुविधाएँ सीमित होती हैं और अनाज या 
सामान संग्रह कर रखने में भी कठिनाई होती है । अलावा 
इसके वे प्रकृति के एक दो साधनों पर ही अत्यधिक निर्भर 
होती हैं। इन रुकावटों का कारण तकनीकी ज्ञान का निम्न 
स्तर है जो उत्पादन क्षमता को बहुत सीमित कर देता है । 
जहाँ ये विशेषताएँ पाई जाती हैं वहां इनके कुछ अवश्यम्भावी 
परिणाम होते हैं। यह अर्थ व्यवस्था थोड़े से लोगों में ही 
सीमित होती है श्रीर किसी छोटे गाँव के वाहर इस आाधिक 
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सकता है । दो समुदायों के वीच एक समूह विनिमय के लिए 
मध्यस्थ का काम भी कर सकता है। वाणिज्य में अण्डों के 
छिलकों की माला और तम्वाक के दाम वँधे हुए होते थे शौर 
इनकी तुलना से अन्य चीजों के दाम निश्चित किये जा सकते 
थे। प्रदेश के अन्दर भी विनिमय सम्भव है। जब चार पाँच 
छोटे-छोटे समुदाय निश्चित तिथियों पर स्थानीय वाजार में 
इकट्ठा होते हैं तो उत्पादन की असमानताएँ विनिमय के द्वारा 
समान हो जाती हैं । लेकिन उत्पादन विक्री के लिए नहीं किया 
गया है । जरूरतों की पूर्ति के वाद जो कुछ बच रहता है, 
वही वाजारों में पहुँचता है । 

यह जरूरी नहीं कि उत्पादन की जो इकाई हो वही उप- 
भोग की भी इकाई हो । उत्पादक इकाई तकनीक पर निर्भर 
होती है । परन्तु उपभोक्ताओं का समूह चन्द परिवारों से 
लेकर पूरा स्थानीय समुदाय हो सकता है। जेसा काम हो, 
उसके अनुसार भिन्‍्न-भिन्‍त मौसमों में विभिन्‍न दल उत्पादन 
कार्य में सहयोग करते हैं। कुछ कार्यो के लिए एक व्यक्ति 
ही सबसे उपयुक्त इकाई हो सकता है। सील मछली के गढ़े 
पर इन्तजार करने के लिए अकेला एसकिमो ही सबसे अ्रच्छा 
है। अफ्रीका का बुशमन अपने कुत्ते के साथ शिकार के लिए 
सब से अ्रच्छा दल है । परन्तु जंगली जानवरों के ऋुण्ड को 
फन्दे में डालने के लिए पूरे समूह के पुरुषत्॒ल की आवश्यकता 
पड़ती है । कुछ प्रकार के उत्पादन के लिए श्रम का विभाजन 
भी किया जाता है। बूढ़े हल्का काम करते हैं और जवान 
कठिन श्रम का काम करते हैं। स्थानीय रिवाज के प्रनसार 
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कोई भी अपने काम के लिए सभी समवयस्कों को या रिब्ते- 
दारों को या जिले के सभी सक्षम व्यक्तियों को बुला सकता है। 
लेकिन काम के पेचीदा न होने के कारण काम करने वालों की 
इकाई कभी बड़ी नहीं होती । 
श्रम किसने कितना किया यह हिसाव नहीं लगाया जाता 
और न ही इसके श्रनुसार उपज का विभाजन किया जाता है। 
बुशमैन जाति में किसी जानवर का शिकार कोई अकेला करे 
या सामूहिक रूप से उसका शिकार किया गया हो, मांस के 
वितरण का नियम एक ही हैं। कोई हिरण शिकार करता है 
तो वह शिकार मुखिया को लाकर दे देता है । मुखिया नियम 
के अनुसार सारे समूह में उसका वितरण करता है| विवाहित 
लोगों का.एक हिस्सा होता है, नवयुवकों का अलग हिस्सा 
आर महिलाशों का भी प्रथक हिस्सा। हर एक को अपनी 
हैसियत के अनुसार दिया जाता है। समुदाय की औरतें जो साग- 
सब्जी, फल-मूल इकट्ठा करती हैं, अपता-अभ्रपना हिस्सा अपने 
परिवारों के लिये रख लेती हैं । लेकिन मांस नियमित रूप से 
नहीं मिलता, इसलिए यह सारे समुदाय में समान रूप से वाँट 
दिया जाता है.जिससे प्रत्येक परिवार को एक हिस्सा मिल सके । 
- जब नयी जमीन जोतने वोने के लिए श्रमिकों का .दल 
बनाया जाता है तो दल का प्रत्येक सदस्य दल के पूरे काम से 
लाभ उठाता है। कभी-कभी श्रमिकों को बुलाने के लिए 
दांवत भी दी जाती है परन्तु श्रम की मुख्य प्रेरणा इससे 
मिलती है कि हर एक समुदाय की सद्भावना प्राप्त करना 
* चाहता है। इससे उप्ते यह भी निश्चय हो. जाता है कि लोग 
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उसकी जरूरत पड़ने पर भी मदद करेंगे । आदिम ग्रर्थ व्यवस्था 
में मजदूरी नहीं होती । श्रम करने के कारण ही उपज के 
किसी भाग पर उसका अधिकार नहीं हो जाता । हिस्से का 
दावा वह सम्र॒ुदाय के एक सदस्य के रूप में या समाज में अपनी 
हैसियत के कारण कर सकता है । वह सामाजिक कतंव्यों के 
पालन के लिए काम करता है या समाज में अपनी हैसियत या 
मर्यादा बनाये रखने के लिए जिसका अधिकारी वह पुरुष या 
नारी होने के कारण या उम्र और ओहदे के अनुसार होता है । 

जिस प्रकार उत्पादन कार्य के लिए कोई नियमित दल या 
इकाई खोज निकालना कठिन है उसी प्रकार उपभोग के सम्बन्ध 
में भी कोई विद्ेप इकाई नहीं मिलती | उपभोग का अ्रधिकार 
व्यक्ति विशेष का हो सकता है और किसी परिवार या पूरे 
समुदाय का भी । समाज के विभिन्‍न दलों के श्रनुसार बटवारे 
के तरीके भी भिन्‍त प्रकार के हो सकते हैं। इसलिए परिवार 
को ही उपभोक्ता की इकाई ठहराना असम्भव है । पत्नियाँ घर 
में खाना बनाती हैं लेकिन भोजन का एक भाग लंगर को 
पहुँचाया जाता है जहाँ मर्द भोजन पाते हैं । 

उदाहरण के तौर पर नूएर जाति में चरवाहों का पूरा 
समुदाय ही परिवार का एक विस्तृत रूप होता है और झादी 
होने पर या किसी पर जुर्माना होने पर प्रत्येक परिवार अपने 
हिस्से के सम्बन्ध में चौकत्ना रहता है। लेकिन जहाँ तक 
भवेशियों से उत्पन्त खाद्य वस्तुओं का सम्बन्ध है, हर एक इस 
प्रकार आदतन अन्य घरों में जाकर भोजन करते रहते हैं कि 
ऐसा लगता है कि सारे गाँव का खाद्य भण्डार एक ही हैं। 
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कृषि समाज में भ्रूमि पर व्यक्तियों का अधिकार सम्पूर्ण ज्ञान के. 
अधिकार द्वारा सीमित होता है । मुखिया के अधीन वेम्वाओं का - 
गाँव कब्जे के अधिकार से जमोन का मालिक होता है जव कि 
प्रत्येक पुरुष अपने निवास स्थान के माध्यम से उस जमीन का 
मालिक होता है जो उसने जंगल काट कर साफ की है। 
प्रत्येक पत्नी अपने पति के खेतों में उगाये गये श्रनाज को .. 
अपनी खत्ती में जमा करती है लेकिन अतिथियों को खिलाने 
पिलाने के लिए सारा गाँव ही एक संयुक्त परिवार जैसा है।. 
साथ ही एक दूसरे के घरों में भोजन करते रहने के कारण 
साल भर की पैदावार का बटवारा सारे गाँव में हो जाता है। 
ये रिवाज आदिम अर्थ व्यवस्था में प्रायः पाये जाते हैं और 
' आदिम तकनीकों से उत्पन्न श्रामदरवी की विषमताओं को 
समान कर देते हैं । किसी के खेत में पड़ोसियों के खेतों की 
अपेक्षा अधिक फसल उत्पन्त हो तो जनमत के दवाव से उसे 
अतिरिक्त फसल पड़ोसियों को वाँट देनी पड़ती है। श्रतः श्रम 
के पुरस्कार की वजाय हैसियत के अनुसार समान विभाजन ही 
आदिम आर्थिक प्रणाली का एक और लक्षण है। परन्तु इसका 
यह श्रर्थ नहीं कि ऊँची हैसियत वालों को आर्थिक दृष्टि से 
विशेष अधिकार प्राप्त नहीं होते । 
दो कारण आय या उपज के वितरण के लिए आदिम 
जातियों को मजदूर करते हैं। अभाव की निरन्तर ताड़ना 
लोगों को उदारता देती है क्योंकि हर एक महसूस करता है कि 
सुरक्षित. नहीं है इसलिए पड़ोसियों पर भी उसे निर्भर 
रहना हैं। दूसरी वात यह है कि तकनीकी साधनों के अ्रभाव 


दाता की जरूरत पड़ने पर, उसके साथ भी यही व्यवहार 
करेगा | उपहार पाने वाले दाता के प्रभाव को स्वीकार करते 
हैं और समाज में उसकी मर्यादा वृद्धि में भी सहायक होते हैं । 

आदिम जातियों मे राजन॑तिक शक्ति का आधिक नियंत्रण 
से कोई सम्बन्ध नहीं होता जैसा कि आधुनिक श्रथ॑ व्यवस्था 
में होता है । उनमें जो अपने इर्दे-ग्रिदं अनुयायिश्नों को इ्क्ट्रा 
कर उन्हें खिलाता पिलाता और संरक्षण प्रदान करता है, वही 
राजनंतिक शक्तित और सम्मान नाप्त करता है। परन्तु सामा- 
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हैं। सरदार को खिराज मिलता है और साथ ही वह दान 
खरात और अतिथि सत्कार भी करता है। इस प्रकार वह _ 
अपनी हैसियत वनाये रखता है। ऐसी स्थिति में उत्पादन के 
नियन्त्रण द्वारा राजनैतिक सुविधाएँ या उपभोग के अधिकार 
नहीं मिलते वल्कि राजनैतिक अधिकार की प्राप्ति से और 
सामाजिक हैसियत के द्वारा ही वितरण पर नियन्त्रण प्राप्त 
किया जा सकता है। आझ्रादिम श्रर्थ व्यवस्था में राजनैतिक और 
धार्मिक संस्थायें सम्पत्ति के पुनवितरण के महत्वपूर्ण साधन हैं । 

श्रादिम समाज में विवाह भी सम्पत्ति के वितरण का एक 
साधन होता है। पिठ्‌ प्रधान समाज में, विवाह, औरत और 
उसके वच्चों पर भ्रधिकार पिता से पति को हस्तान्तरित 
करता है । इस हस्तान्तरण के लिए वधू के सम्वन्धियों को 
: प्रचुर उपहारादि देने पड़ते हैं। विवाह क्रम से सम्पत्तियों का 
पुनवितरण होता है | वच्चू की प्राप्ति के लिए कोई अपने मवे- 
शियों की संख्या वढ़ाता रहता है और ज्ञांदी की वातचीत 
चलते ही उसके पास फिर इने-गिने जानवर ही रह जाते हैं । 
सभी सामाजिक कतेव्य, इन उपायों के द्वारा आथिक वितरण 
के साधन वन जाते हैं अतः यह कहना शअत्युक्ति न होगी कि 
आदिम अथ्थ व्यवस्था में सामाजिक वन्धन प्रारम्भिक कर्ज 
संस्थाओं का काम करते हैं। 

उपहार और बिक्री में महत्वपूर्ण प्रभेद यह है कि उपहार- 
विनिमय का प्रथम उद्देश्य सामाजिक सम्बन्ध की रचना है 
जव कि क्रय॑-विक्रय में दोनों सामाजिक दलों में निरन्तर सामा- 
जिक सम्बन्ध आकस्मिक मात्र है। आज की आर्थिक व्यवस्था 


धादिम श्रयंनोति श्श्ः 


में भी उपहार विनिमय के द्वारा काफी मात्रा में सम्पत्ति का 
विभाजन होता है, यद्यपि इसका मुख्य जरिया वाणिज्य ही है। 
श्रादिम श्राथिक प्रणाली में वाणिज्य बहुत कम होता है लेकिन 
उपहार-विनिमय की प्रणाली सुविकसित है जो वस्तुओं के 
विभाजन के साथ सामाजिक सम्बन्धों को भी सुदृढ़ करती है । 

आ्राधुनिक अर्थशास्त्र की पूंजी, सूद, लागत, वचत्त श्रादि 
धारणाएँ आज की जटिल विनिमय प्रणाली को ध्यान में रख 
कर ही वनाई गई हैं परन्तु बीज रूप में, आदिम अर्थ व्यवस्था 
में भी हम इन्हें खोज-ढंढ सकते हैं। पूँजी की सव से सरल 
परिभाषा उत्पादन के झौजारों पर केन्द्रित है। कोई मनुष्य या 
दल जो किसी विशेष काम के लिए कोई विशेष औजार वनाता 
है, चाहे वह पेड़ के खोखले हिस्से से बती नाव हो या मिट्टी 
खोदने वाली लकड़ी ही हो, उम्मीद यह करता है कि उस 
झौजार का इस्तेमाल वह काफी दिनों तक कर सकेगा। व्यापक 
अर्थ में न केवल औजार वल्कि कोई भी चीज जो भविष्य में 
कुछ अरसे तक काम में लाने के लिए बनाई जाती है, पूँजी ही 
है--उदाह रण के लिए मकान, पुल या खत्ती । 

परिभापा के अनुसार ही आदिम अर्थ व्यवस्था पूंजी में 
हीन होती है। तकनीकी ज्ञान के निम्न स्तर के कारण उनके 
ओऔजार और हथियारों का परिमाण, व॑चित््य या प्रभाव और 
मकान या सड़कों की उपयोगिता सीमित होती है | ऐसी अर्थ 
व्यवस्था से उत्पादन की विशेषता की गुंजाइश कम ही होती 
है और विनिमय भी नाममात्र के लिए ही होता है । परिणाम- 
स्वरूप मुद्रा का विकास भी जो मुख्यतः विनिमय का माध्यम 
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है, वहुत सीमित रहा है। परन्तु मुद्रा का प्रचलन होता ही न 
हो, ऐसी वात नहीं है। सूञ्नर, कौड़ी, लोहे की छड़ी या तम्बाकू, 
कोई भी चीज अपेक्षिक मृल्यों का माप वन सकती है और 
विनिमय का माध्यम हो सकती है। 

मुद्रा प्रणाली का अस्तित्व ही, चाहे वह कितनी अविकसित 
हो, अर्थ व्यवस्था के अन्तर्गत प्रत्येक सदस्य को वचत का मौका _ 
देता है। वह भ्रपनी उपज के वदले मुद्रा ग्रहण करता है क्योंकि - 
इसके द्वारा कोई अन्य चीज तत्काल या भविष्य में खरीदने का 
हक उसे प्राप्त हो जाता है। इस प्रकार उपभोग को स्थगित 
रख कर भोग के समय का निरचय वह अपनी इच्छा के अनु- 
सार कर सकता है। कोई संचित घन अलग रख दे तो भविष्य . 
में उसे खर्चे करने का अधिकार वह वना लेता है । कर्ज करने 
वाला सारा धन खर्च भी कर डाले, तो कर्ज देने वाला फिर 
भी धन वचा रहा है बहातें कि यह उम्मीद हो कि कर्ज लेने 
वाला भविष्य में अपना कर्ज अभ्रदा कर देगा । कर्ज अ्रदा हो 
चुके तो कर्ज देने वाला पिछले समय भोग से निरस्त रहने का 
लाभ उठा सकता है। वह अपने भविष्य के लिए तो बचा 
लेगा लेकिन सम्पूर्ण आर्थिक ढाँचे के अन्दर कोई बचत नहीं 
हुई । एक व्यक्ति की बचत दूसरे के खर्च से समाप्त हो गई। 
खर्च न भी हो तो इस वचत से विशेष लाभ नहीं क्योंकि 
आदिम श्र्थ व्यवस्था में टिकाऊ चीजें नहीं वनतीं | साम्रदायिक 
वचत उसी मात्रा में होती है जिस मात्रा में टिकने वाली चीजें 
. बनाई जांय । मकान, छुरियाँ, भाला, अच्छे जुते हुए खेत या 
मछली पकड़ने के जाल ऐसी कुछ टिकाऊ चीजें हैं परन्तु तक- 
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न्ीक का स्तर नीचे होने के कारण इनकी संख्या या परिमाण 
अधिक नहीं होता । 

दूसरी ओर वितरण प्रणाली की विशेपता के कारण आदिम 
श्रर्थ व्यवस्था में श्रम की. इच्छा, और इसलिए उत्पादन पर 
बुरा असर पड़ सकता है । अतिरिक्त उपज पड़ोसियों में वॉटने 
की वाध्यता के कारण उपज पर अच्छा प्रभाव नहीं पड़ता । 
जावा द्वीप में कोई घनी होना चाहता है तो वह दूसरे गाँव में 
जा वसता है जहाँ श्रजनवी होने के कारण ग्राम समुदाय की 
मजबूरियों से उसे छुटकारा मिल जाता है। समाज में भिन्‍न 
भिन्‍न श्रोहदों का भी यही प्रभाव पड़ता है। ऊंचे श्रोहदे वालों 
का जीवनमान ऊँचा होता है श्रौर नीचे ओहदे वाला इस भय 
से श्रधिक धन इकट्ठा नहीं करता कि लोग यह सोचेंगे कि वह 
अपने ओहदे से ऊँचा उठना चाहता है। उसे यह भी डर 
लगता है कि वह भ्रधिक इकट्ठा करे तो श्रधिकांश उसे सरदार 
को सौंप देना पड़ेगा । 

आदिम मानव की आ्ाथिक व्यवस्थाओं की भिन्‍नता के 
बावजूद एक सिद्धान्त सर्वमान्य है । वह यह कि प्रत्येक व्यक्ति 
को जीवन घारण की न्यूनतम आवश्यकताञ्रों की प्राप्ति का 
ग्धिकार है । उसे भर पेट खाना देना ही होगा श्रौर उसके 
पहनने के वस्त्र और रहने की जगह की भी व्यवस्था करनी 
ही होगी । इस सिद्धान्त को सार्वभौमिकता कैसे मिली यह 
कुछ रहस्य-सा ही रह गया है । आदिम समाज में मालकियत 
की धारणा भी हमारी धारणाश्रों से वहुत भिन्‍न है । मालि- 
काना की प्रधान शर्ते यह है कि सम्पत्ति का इस्तेमाल प्रचलित 
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रखना पड़ता है । सम्पत्ति का इस्तेमाल रुक जाय तो मालि- 
. काना हक भी समाप्त हो जाता है। सम्पत्ति का हस्तान्तरण 
भी इस प्रकार होना चाहिए कि उसका इस्तेमाल रुक न जाय । 
ग्रादिम विनिमय प्रथा के रूप के सम्बन्ध में मेलानेसिया 
की कसा जाति के एक उदाहरण से कुछ आ्राभास मिल जाता 
है। दोब॒ुआ उपजाति के लोग नावों पर सवार होकर त्रोब्ि- 
आँद उपजाति से वाणिज्य करने के लिए जाते हैं। सभी नाविकों 
के परिवारों ने मिलकर उपहार वनाया है जो त्रोब्रिआंद उप- 
- जाति को दिया जाता है। इसके कुछ समय वाद त्रोब्रिश्नांद 
दोब॒ुआ को वह सामान देते हैं जिसकी उन्हें चाह है । साथ ही 
वे उपहार के बदले अपना उपहार भी प्रदान-करते है। सामान 
उन्हें कर्ज पर दिया जाता है जो काफी दिनों वाद भ्रदा कर 
दिया जाता है । 
विनिमय के कुछ पेचीदे और दिलचस्प उदाहरण भी हैं । 
यूर्वी सूदान (अ्रफ्रीकी) और युगेण्डा के सीमावर्ती क्षेत्र में 
डिडिंगा और डोडथ पहाड़ी जातियाँ हैं। परन्तु डोडथ को अ्रव 
उपजातीय युद्धों के. परिणाम' स्वरूप मेंदानी वनना पड़ा है। 
अचौली मैदानों के ही रहने वाले हैं और तिरांगोरी . और 
कोकिर आधे पहाड़ी हैं। अ्रव देखिए इनमें वाणिज्य सम्बन्ध 
किस प्रकार का है। 
अचौली किसानी करते हैं । डिडिंगा पशुपालक हैं परन्तु: 
पहाड़ी मिट्टी और जलवायु अनुकुल होने के कारण कुछ खेती 
भी करते हैं। डोडथ मैदानी होते हुए भी पद्युपालक ही रह 
गये हैं, कुछ इसलिए कि वहाँ की जमीन भी उपजाऊ नहीं है + 
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कोकिर और तिरांगोरी खेती भी करते हैं और पद्युपालन भी, 
यद्यपि खेती पर वे अधिक जोर देते हैं । 

डिडिंगा के पास गाय वैल काफी हैं परन्तु भेड़, वकरी की 
कमी है जिनकी तादाद वे बढ़ाना चाहते हैं। कोकिर बकरी 
चाहते हैं। लड़ाई और वीमारी के कारण तिरांगोरी के मवेशी 
समाप्त प्राय हैं लेकिन मेड़ और वकरियाँ उनके पास काफी 
तादाद में हैं। राजनैतिक और भौगोलिक परिस्थितियों के कारण 
डिडिंगा तिरांगोरी से सीधा वाणिज्य नहीं कर सकते। इससे 
कोकिर को मनचाही सुविधा मिल जाती है । कोकिर डिडिंगा 
से २८ वकरियों के बदले एक-एक गाय खरीदते हैं यद्वपि 
मवेशी की उन्हें जरूरत नहीं और वकरियाँ वे खुद लेना चाहते 
हैं । लेकिन वे केवल विचौली का काम करते हैँ श्र विचौले 
का पुरस्कार प्राप्त करते हैं। जो गायें वे डिडिगा से खरीदते हैं 
उन्हें तत्काल साठ-साठ वकरियों के वदले तिराँगोरी को बेच 
डालते हैं। तीनों सन्तुष्ट हैं क्योंकि श्रन्‍्त तक जिस चीज की 
जरूरत है वह हर एक को मिल जाती है । 

परन्तु कोकिर इस उपाय से भी डिडिंगा को पर्याप्त संख्या 
में वकरियाँ नहीं दे सकते क्योंकि वकरी डिडिंगा को केवल 
अपने इस्तेमाल के लिए ही नहीं वल्कि दूसरों को वेचने के लिए 
भी चाहिएँ। अलावा इसके वे कोकिर तक ही अ्रपना वाणिज्य 
सम्बन्ध सीमित नहीं रखना चाहते क्योंकि कोकिर उन्हें हर 
जरूरत की चीज मुहैया नहीं कर सकता। बकरियों के अलावा 
उन्हें हथियार और झभौजार भी चाहिए क्योंकि खनिज पदार्थों से 
काम करने का हुनर उनमें नहीं है । ये उन्हें अरचौली से लेना है 
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जिनके वदले वे वकरी, शुतुरमुर्गं के पर और अण्डे आदि देते हैं ॥ 

ग्रव श्रचौली को छोड़ कर हम .डोडथ पर नजर डालें 
जिन्हें ग्रनाज की जरूरत है। अनाज वे पैदा नहीं करते लेकिन 
पहाड़ छोड़कर मेदान आने पर उन्हें अनाज का चस्का लग 
गया है । डोडथ इसके बदले सेड़ें दे सकता है। डिंडिंगा उन्हें 
अनाज देता है। मामूली तौर पर अपनी अ्तिरिवत पैदावार से 
ही वह अनाज दे सकता है लेकिव फसल अ्रच्छी न हो तो 
अचौली से खरीद कर उसे देना पड़ता है। लेकिन इसका अर्थ 
' यह है कि जरूरत हो या न हो उसे ग्राहक बनाये रखने के लिए 
हर साल अ्रचौली से अनाज खरीदना पड़ता है क्योंकि डोड्य 
भी अचौली को वह सामान दे सकता है जो डिडिंगा देंता है 
ओऔर डिडिगा डोडथ से वाणिज्य सम्बन्ध वनाये तन रख सके तो 
डोडथ सीधे अचौली से वाणज्य करने लग जायगा । विचौले के 
रूप में डिडिंगा अपना मुनाफा खोने का खतरा-नहीं ले सकता | 

कुल नतीजा यह है कि डिडिंगा अचौली से अनाज खरीदते 
हैं डोडथ के हाथ बेचने के लिए और उनसे वकरियाँ पाने के 
लिए | कोकिर से वे जरूरत से ज्यादा वकरियाँ खरीदते हैं 
अचौली के हाथ वेचने के लिए ताकि अचौली के वनाये हथियार 
झऔर झौजार उन्हें मिल सकें। डोडथ, अ्रचौली से सीधा सम्बन्ध . 
स्थापित न कर सके इसलिए अचौलीं से वे अनाज का वाणिज्य 
करते रहते हैं । इस प्रक्रिया में, विचोले के रूप में कोकिर और 
डिंडिगा दोनों काफी फायदा उठाते हैं। संक्षेप में विनिमय के 
द्वारा विभिन्‍न उपजातियों में एक निश्चित सम्बन्ध कायम हो 
जाता है जिसकी एक आथिक कीमत होती है ।* 


आदिम राजनीति 


वान्दू जाति की प्रशासन प्रणाली 

आदिम जातियों में आधुनिक ढंग की सरकार भले ही न 
रही हो लेकिन यह नहीं कहा जा सकता कि झ्रादि समाज में 
अराजकता थी। आविम प्रशासन व्यवस्था की विशेषताओं का 
उल्लेख करते हुए मैकिवर ने लिखा है--“सरकारी कार्यों की 
सूची न्यूनतम है । प्रशासकीय अ्रधिकारी यदि हैं भी तो वहुत 
थोड़े । सरदारों के कर्तव्य अविशेष अथवा अ्रस्पष्ट हैं। न्याय 
प्रशासन की कोई व्यवस्था नहीं भी हो सकती हैं। कानून या 
अध्यादेश की जगह रिवाज ही नियन्त्रण का साधन होता है ।” 
बहुतेरे श्रादिम कवीलों के लिए यह उक्ति सही भी है । लेकिन 
उनमें भी शासन-व्यवस्था के विभिन्‍न स्तर हैं। उन्नत स्तरों में 
से भी किसी पश्चिमी राष्ट्र से उनकी तुलना तो नहीं हो सकती, 
लेकिन यह लक्ष्य करने की वात्त है कि दोनों में कार्य प्रणाली 
का इतना श्रन्तर नहीं है जितना कि प्रशासकीय रूपों का है । 
उन्‍तत श्रादिम शासन-व्यवस्था का एक अच्छा उदाहरण वास्ट्ू 
जाति की शासन प्रणाली है । 

वान्टू जाति की चार शाखायें हैं--ड्गूनी, त्सोंगा, सोथो 
और हछ्वंडा। डगूनी की चार उपश्ाखायें हैं--केप गूंनी (जन- 
संख्या २३ लाख ८० हजार) जुलू (जनसंख्या २० लाख ४८ 
हजार), स्वाजी (जनसंख्या ४ लाख १० हजार) और ट्रांसवाल 
न्देवलत (जनसंख्या १ लाख ४४ हजार) । सोथो की उत्तरी, 
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दक्षिणी और परिचिमी तीन उप-शाखायें हैं। पश्चिमी सोथो 
को त्स्वाना भी कहते हैं। ह्वोंडा की संख्या इन सवमें सबसे 
कम है---१ लाख ३३ हजार। प्रायः सभी आदिम जातियों 
की भाँति वान्टू जाति की शासन-प्रणाली का केन्द्र-विन्दु सरदार . 
ही है, लेकिन उसके कतंव्यों और अधिकारों की एक स्पष्ट 
रूपरेखा है। आधुनिक परिभाषाओं के अनुसार भी उनकी 
शासन-व्यवस्था को राष्ट्रीय व्यवस्था का नाम दिया जा 
सकता है राष्ट्रीय व्यवस्था की बुनियादी वात है निर्धारित 
क्षेत्र के अन्तर्गत सम्पूर्ण प्रभुसत्ता । वान्हू राज्य का भी एक 
निर्धारित क्षेत्र है और उसकी सीमाओं के अन्दर कोई वाहरी 
व्यक्ति हस्तक्षेप नहीं कर सकता । सरदार के अधीन वहुतेरे 
प्रशासकीय अ्रधिकारी हैं जिनमें निम्नतर स्थानीय भ्रधिकारियों 
के भी कई स्तर हैं। न्‍्याय-प्रशासन की एक सुसंगठित व्यवस्था 
है जिसके अन्तर्गत विभिन्‍न स्तरों की अदालतें शामिल हैं श्ौर 
सरदार ही सर्वोच्च न्यायाधिकारी है। प्रचलित प्रथाश्रों को 
नये कानून अथवा अब्य उपायों के द्वारा बदलने की क्षमता भी 
सरदार को प्राप्त है। आधुनिक राष्ट्रों में सरकार के मुख्य काम 
हैं--आन्तरिक शांति और अनुशासन बनाएं रखना, न्याय 
प्रशासन करना, बाहरी शन्नुश्रों के विरुद्ध सुरक्षा का श्रायोजन 
करना और वाहरी जातियों, राष्ट्रों अथवा समहों से औप- 
चारिक सम्बन्ध वनाये रखना। वान्दू सरदार भी इन सव 
कार्यों को सम्पन्त करता है । 

आधुनिक सरकारों ने इन मुख्य कामों के अतिरिक्त कुछ 
अन्य जिम्मेदारियाँ भी अपने ऊपर ले रखी है; उदाहरणार्थ, 
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वे वस्तुओं के उत्पादन तथा वितरण को नियन्त्रित करती हैं, 
स्वत्वाधिकार-विहीन प्राकृतिक सम्पदाओं का संरक्षण करती हैं, 
परिवहन, संवहत, ईंधन और जल का प्रवन्ध करती हैं तथा 
स्वास्थ्य, शिक्षा और दरिद्रों की सहायता आदि सेवाएँ भी 
करती हैं । इतने वड़े पँमाने पर चाहे न हो परन्तु तुलनात्मक 
सुविधाएँ बान्टू में राज्य भी दी जाती हैं। वान्टू सरदार का यह 
पहला कतंव्य है कि प्रत्येक परिवार को वह रहने तथा खेती 
करने के लिए जमीन दे । यदि किसी को जमीन नहीं मिल 
पाती तो वह सारी जमीत का पुनविभाजन करता है। जन- 
निर्गमन अश्रथवा सामूहिक शिकार का आयोजन भी सरदार 
स्वयं संगठित करता है अ्रथवा तत्सम्वन्धी निर्देश देता है। समय- 
समय पर जंगलों का वह निरीक्षण करता है, वृक्ष विशेयों का 
काटना वह बन्द कर सकता हैँ और खेती के प्रारम्भ या अंत की 
तिथियों का निर्देश भी देता हैँ । इस प्रकार प्राकृतिक सम्प्रदाओं 
के संरक्षण का कार्य भी वह एक सीमा तक सम्पन्न करता हूं । 
वह दरिद्रों की सहायता भी करता हैं श्रीर विभिन्‍न उपायों से 
अपनी सम्पत्ति का नियोग सार्वजनिक लाभ के लिए करता है । 
समय-समय पर जब सरदार का दरवार होता है तो दरवारियों 
के भोजन का प्रवन्ध वह स्वयं करता हूँ और उत्सव आदि पर 
एकत्रित सम्पूर्ण जनसमूह के लिए भी वह भोजन की व्यवस्था 
करता है । अपने मवेशि यों को--मवेशी उसकी सम्पत्तियों में से 
एक मुख्य सम्पत्ति है--बह अन्य लोगों को कर्ज के रूप में भी 
दिया करता हैँ । इन सव कामों के अलावा वह कुछ धामिक 
तथा जादू के कृत्यों का भी अनुष्ठान करता हैं जिनका आचु- 


१३० श्रादिम मानव समाज 


निक राष्ट्रों में कोई स्थान नहीं हैं। वास्तव में वह अपनी 
जाति का प्रधान पुरोहित तथा प्रधान जादूगर भी. होता हे 
विशेषकर गूनी और त्सोंगा पहली फसल का एक वड़ा और 
दर्शनीय उत्सव होता हैं जो कई दिनों तक चलता है । राज- - 
धानी पर सारा कवीला एकत्रित होता हैं और वहाँ जाद 
विद्या से सरदार को सशक्त किया जाता है और सम्पूर्ण सेना 
को भी जादू से अजेय वनाया जाता है और सैनिक सज-धज 
कर नाचते-गाते हैं। कई कवीलों में वोने के मौसम का प्रारम्भ 
भी सरदार करता है । वह औषधि-युक्त वीज का वितरण 
करता है जिसे जनता फसल की वृद्धि के लिए अपने वीजों में 
मिला देती है । सरदार से यह भी श्राशा की जाती है कि वह 
उपयुक्त वर्षा का प्रवन्ध भी कर देगा। त्स्वाना, उत्तरी सोथी 
और स्वाजी में वह ॒ प्रतिवर्ष वर्षोत्सव का संगठन करता है ! 
अन्यत्र सूखा पड़ने पर और जनता के प्रत्यक्ष अनुरोध पर ही 

इस प्रकार का अनुष्ठान करता है । 

न्याय-विघान वान्हू शासकों का एक प्रधान कर्तव्य है । 
कानूनी जाब्ता की एक सुविकसित प्रथा है। दीवानी और 
फौजदारी अपराधों का- एक व्यावहारिक विभेद भी उनमें किया 
जाता है । व्यक्तिगत हैसियत, व्यक्तिगत सम्पत्ति और ठेका, 
सौदा आदि के सम्बन्ध में व्यक्तिगत श्रधिकारों का उल्लंघन 
करने वालों को मुआवजा देने के लिये वाथ्य किया जाता है । 
चोरी, छिनाली, कर्ज की नाअदायगी आदि इसी श्रेणी के 
अन्दर पड़ते हैं। जिसके प्रति अन्याय हुआ हो वही पहला 
कदम उठाता है। पहले वह परस्पर बातचीत की कोशिश से 
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ही फंसले की चेष्टा करता है। वादी और प्रतिवादी दोनों 
के रिश्तेदारों की एक बैठक, प्रतिपक्ष के एक वयोज्येप्ड 
सम्बन्धी की अध्यक्षता में होती है। यदि इसमें वादी को 
सफलता न मिले तो प्रतिवादी के मुखिया के समक्ष वह औप- 
चारिक रूप से अपनी शिकायत पेश करता है। वह सुनवाई 
की एक तारीख की घोषणा करता है। कहद्दी-कर्टी अ्रदालत 
खोलने के मेहनताना के रूप में एक बकरी या भेड़ देने की भी 
प्रथा है । मुकदमे में वादी हरजाने की श्रपत्ती माँग रखता है । 
मुकदमे में उसकी विजय हो तो हरजाने की पुरी या श्रांशिक 
रकम उसे मिल जाती है। यदि अन्यायकारी का वर्ताव 
वहुत बुरा रहा हो तो हरजाना देने के अतिरिक्त उसे सजा भी 
मिल सकती है। फौजदारी अपराधों में, शासकों के विरूद्ध 
अपराध, सरदार हारा बनाये कानूनों का उल्लंघन, श्रवेध 
विवाह, हत्या या खून-खऱावी के अ्रन्य॒ श्रपराव शामिल हैं । 
इन मामलों में कोई झापसी समझोता नहीं हो सकता है । 
निकटस्थ स्थानीय झ्ासक को इनकी सूचना देना जरूरी है । 
उसकी गिरफ्तारी और उस पर मुकदमा चलाना झासक की 
जिम्मेदारी है। जुमने में मवेशी ले लेना एक साधारण सजा 
है । एक जानवर से लेकर अपराधी की तारी सम्पत्ति तक 
की जब्ती हो सकती है | यह अपराध की किस्म, झपराधी की 
सामाजिक हैसियत झ्र उसके पिछले इतिहास पर निर्भर है । 
सोथो और त्सोगां उपजातियों में वेकल्पिक अबबा अतिरिक्त 
सजा के रूप में द्ारीरिक दण्ड भी दिया जाता है। राजनीतिक 
अपराधियों को उनके घरों से हटाकर अन्यत्र रख दिया जाता 
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है ताकि विघटनकारी कार्य करने की उन्हें सुविधा न मिल 
. सके। किसी को भी वन्दी नहीं बनाया जाता और जादू-टोना के 
मामलों के अलावा निर्वासन भी शायद ही किसी का किया 
जाता है, परन्तु कुछ कवीलों में वारम्वार अपराध करने वालों 
का हाथ या कान काट दिया जाता है। जादू-ठोना, देश-द्रोह 
या कत्ल आदि संगीन जुर्मों के लिए मौत या निर्वासन की 
सजा दी जाती है, साथ ही अपराधी की सारी सम्पत्ति 
भी प्रांयः जब्त कर ली जाती है। जब जुर्माना अदा किया 
जाता हैँ तो एक जानवर का वलिदान अ्रदालती लोगों के लिए 
किया जाता हैँ, लेकिन वाकी न्यायाधीश का होता है । 
दीवानी मुकदमे की सुनवाई का अधिकार सभी अदालतों को . 
हैं, लेकिन कोई मुकदमा पेचीदा हो या मामला अ्रधिक सम्पत्ति 
से सम्बन्धित हो तो मामला ऊपर वालों को भेज दिया जाता 
हैं । फौजदारी मामलों की सुनवाई झरखिया भी कर सकता है। 
कोई सजा देने का उसे. श्रधिकार नहीं है । इसलिये मामला 
तनिक भी संगीन हो तो प्राथमिक जांच-पड़ताल के वाद वह 
उप-सरदार आदि बड़े हाकिमों के पास उसे पेश कर देता हे 
मौत या निर्वास॒ की सजा एकमात्र सरदार ही दे सकता हैं । 

जरूरत पड़ने पर ही अदालतों की बैठक होती है । संवं- 
घित लोगों को एकत्र होने के लिये पर्याप्त समय दिया जाता 
हैं । जन-साधारण को अ्रदालती कार्यवाही सुनने का हक होता 
ही है, वे उसमें भाग भी ले सकते हैं । आधुनिक श्रदालतों की 
तरह दोनों पक्षों के वगान और उनकी तथा उनके गवाहों की 
जिरह के वाद उपस्थित जनों की राय जानने के .लिये वहस 
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छिड़ जाती न ततलश्चात्‌ न्यायाधीश के सलाहकार मुकदसे 
की समीक्षा करते हैं, परन्तु अन्तिम फैसला न्यायावीशञ का ही 
होता है '"यायाधीश्ञ के फैसले के विरुद्ध श्रपील हो 
सकती है। अधिकांश में अपील सरदार की अदालत में की जाती 
है जहां पूरे मुकदमे की फिर से पुनवाई होती है। सरदार का 
फंसला श्रन्तिम होता है लेकिन कभी-कभी सजा घटाने के लिये 
किसी वयोज्येष्ठ दरवारी से भी अपराधी श्रपील करता है । 


परदार से दरवासी के कहने का तरीका यह होता है--“केर 


भलाहकार होते हैं जो नीति निर्धारित करने में परदार की 
भहायता करते हैं श्रीर ऊँछे ऐसे जो दैनिक कार्यो में परदार 
की सहायता करते हैं भ्रथवा उनको शाज्ञाओं का पालन करते 
हैं। केभी-कभी एक ही व्यक्ति दोनों हैतियतों से काम करता 
है । कुछ ऐसे हैं जिन्हें गुप्त पराम्णदाता कहा जा सकता हूँ । 
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ये प्रायः सरदार के सम्बन्धी होते हैं जिनसे सरदार प्रायः परा- 
मर्श लिया करता है । इतकी कोई प्रथक्‌ संस्था नहीं है" और 
उनकी संख्या निश्चित भी नहीं होती है । त्स्वाना कबीला में 
इनकी संख्या ६ से १२ तक होती-है । इसके अलावा एक 
औपचारिक परिषद्‌ भी है जिसे महत्वपूर्ण सावेज़निक प्रइनों . 
पर विचार करने के लिये बुलाया जाता हैं। यह परिषद्‌ एक 
प्रकार से सारे कवीले का प्रतिनिधित्व करती है, क्योंकि इसमें 
उप सरदार और महत्वपूर्ण मुखियों के अलावा अन्य प्रभाव- 
शाली व्यक्ति भी होते हैं | साल में एक बार से अधिक परि- 
षद्‌ की वेठक नहीं होती है और प्रायः अवधि इससे और 
लम्बी होती है । परिषद्‌ का निर्णय सर्वमान्य होता है । सोथो 
और त्स्वाना. उप जातियों में वेठंक केवल परिषद्‌ की न होकर 
सारे कवीले की होती है । यही प्रशासकीय नम्ृता स्थानीय 
सरकारों के लिए. भी होता है। सरदार की कार्यकारिणी 
अथवा श्राज्ञावाहक अश्रधिकारियों में सवसे बड़ा इंडुना होता है 
जिसके अधीन और कर्मचारी होते हैं । वह एक प्रकार से कवीले 
तथा सरकार के वीच का मध्यस्थ है और कभी-कभी सरदार 
की जगह भी काम करता है । विभिन्‍न उम्र. वालों के अलग- 
अलग फौजी जत्थे भी होते हैं और प्रायः कम उम्र वाले जत्थे 
से सरदार सावेजनिक काम भी लिंया करता है । 

सरदार का पद पुस्तैनी होता है । उसकी बीवी का सबसे 
बड़ा लड़का ही उसका उत्तराधिकारी होता है। फिर भी पद- 
ग्रहण भगड़े से खाली नहीं होता । उत्तराधिकारी नावालिग 
हो तो उसका सौतेला वडा भाई या चाचा या परिवार-गोष्ठी 
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पालन कराने में कोई कठिनाई नहीं होती है। यही कारण है 
कि आज की पुलिस-व्यवस्था-के श्रभाव में भी वान्टू राज्य का 
प्रशासन सुचारुूूप से चलता है_। बिरले ही कभी सरदार की 
आज्ञा का विरोध होता है और जब होता है तो विशेष उम्र 
वाले फौजी जत्ये की एक टुकड़ी के प्रयोग से ही विरोध का 
अन्त संभव होता है। ऐसे मामलों में विरोधियों की हत्या 
और उनकी घर-सम्पत्ति का जलाया जाना असम्भव नहीं है । 

यहाँ, पास पड़ोस की श्रन्य अफ्रीकन आदिम जातियों की 
शासन प्रणालियों की एक तुलनात्मक संक्षिप्त झ्रालोचना 
असंगत न होगी। हाटेनटाट शासन-प्रणाली मूलतः वान्टू 
प्रणाली से भिन्‍त नहीं है, यद्यपि सरदार की कार्य-सूची और 
क्षमता और अधिकार आपेक्षिक रूप से संकुचित और सीमित 
हैं। वर्गडामा और वुशमेन जातियों में सरदार तो कोई न 
कोई होता है, लेकिन शासन-प्रणाली का कोई विस्दृत रूप 
नहीं है । इन चारों जातियों में सरदार तथा जनता के वीच 
परामर्श की एक सुसंगठित व्यवस्था श्रवश्य ही होती है । 
वर्गडामा श्रौर बुशमेन में सामूहिक विचार की ही प्रथा है। 
इस अर्थ में इन दक्षिण अफ्रीकी शासन-व्यवस्थाओ्रों की अन्य 
आदिम राजनीतिक व्यवस्थाञ्रों से एक भिन्‍नता है। उत्तरी 
अमेरिका की इरोकोआ जाति में पचास सरदारों की एक्र 
संघीय परिषद्‌ है । मेलानीसिया जाति में एक सरदार धार्मिक 
कृत्यों के लिए होता है और दूसरा प्रशासन के लिए। आस्ट्रें- 
“लिया तथा पूर्वी-अफ्रीका के कुछ भागों में दीक्षा प्राप्त सभी 
“वयोज्येष्ठ शासन-परिषद्‌ के सदस्य होते हैं। अन्दमान-निवासी 
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श्रादिम जातियों में कोई प्रशासकीय नेता होते ही नहीं । 

वान्टू शासन-प्रणाली के विस्तार और वैचित्र्य का एक 
बड़ा कारण यह है कि वे मवेशी-पालन के अश्रतिरिक्‍त खेती 
भी करते हैं शरीर इस कारण वे एक ही स्थान में निवास 
करते हैं, घूमते फिरते नहीं रहते । राज्य के विस्तार के 
द्वारा श्रन्य जातियों का उसमें समावेश इसमें एक और कारण 
है। हाटेनटाट अधिकांश मवेशियों का पालन करते हैं शौर 
प्रकृतिदत्त खाद्य का भी संग्रह करते हैं। वर्गडामा और वुशमेन 
केवल प्रकृतिदत्त खाद्य का संग्रह करते हैं। इस प्रकार शासव- 
प्रणाली की भिन्‍नताओं से जीविका के विभिन्‍न उपायों छा भी 
एक सम्बन्ध जान पड़ता है। वहरहाल आदिम राजनीति 
का एक ही स्वरूप नहीं है, वल्कि विभिन्‍त स्थानों में उसके 
विभिन्‍न रूप हैं । 


ग्रादिम मानव समाज में न्याय 

आदिम मानव समाज में पुलिस, अदालत या फौज नहीं 
थी। आधुनिक सभ्य समाज के लिए यह कल्पना करना: 
कठिन है कि इनके बिना श्रादिम समाज में न्याय का अस्तित्व 
कैसे सम्भव था। परन्तु मोटे तौर पर कहा जा सकता है कि 
जहां समाज में दण्ड व्यवस्था है वहाँ न्याय भी है । दण्ड का 
अर्थ यह है कि यदि यह समझा जाय कि किसी ने सामाजिक 
नियम भंग किया है तो उसे कष्ट भोगना पड़े । इसी से कानुन 
की यह परिभाषा की जा सकती है कि वह सामाजिक नियम 
है जिसके भंग करने पर दण्ड देने की प्रथा हो । परच्तु कानून 
और दण्ड की प्रथा सम्भव इसीलिए है कि समाज के अधिकांश 
सदस्य सामाजिक नियम का पालन करते हैं। साथ ही यदि 
प्रत्येक व्यक्ति श्रभ्यासवश सामाजिक नियमों का पालन करे तो 
कानूनों की कोई आवश्यकता ही नहीं हो सकती. है । आदिम 
समाज में प्रचलित कानूनों की खोज निकालना कठिन इसलिए 
है कि आदिम मानव सामाजिक नियमों को भंग करने की 

कल्पना भी नहीं कर सकता था । ह 
आदिम समाज में रिवाज ही राजा या अत्याचारी शासक 
हुआ करता था । परिणामों की परवाह किये विना परम्परा- 
गत अभ्यासों को कायम रखने के सामाजिक अभ्यास को ही 
रिवाज का नाम दिया जाता है। इन अ्रभ्यासों में परिवर्तन 
होना अनिवाय है और परिवर्तन होते भी हैं, परन्तु समझा 
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अही जाता है कि परिवर्तन हो नहीं सकता । रिवाजों के प्रति 
अनन्य श्रद्धा के श्रच्छे बुरे दोनों पहलू हैं । इससे अनुशासन के 
तत्व को बल मिलता है, जिसके: बिना कोई भी समाज टूट 
जायगा । किसी वर्वर के सम्बन्ध में हम यह कल्पना करते हैं 
कि क्षण में वह मित्र होता है और क्षण भर में ही शैतान । 
वह इसी तरह का सनकमिजाज हो भी सकता था यदि 
रिवाजों के सामाजिक व्यायाम के अ्रन्दर से उसे ग्रुजरना न॑ 
'पड़ता । आज भी जहाँ आदिम समाज स्वस्थ और श्रद्धती 
अवस्था में है, यह देखा जा सकता है कि लोग अपने कानूनों 
के श्रनुसार किसी भी सभ्य समाज के सदस्यों की अपेक्षा 
अधिक कानूननिष्ठ हैं। परम्पराञ्ों का दुरा पहलू यह है कि 
रिवाज कितना ही युक्तिहीन या घुरा हो, वह वना ही रहता 
हैं। सर ई० टाइलर ने वोनियो हीप की डायाक जाति के 
सम्बन्ध में वर्णन किया है कि पेड़ काटने का ब्वेत जातियों 
का तरीका डायाक रिवाज के अनुकुल नहीं समझा जाता । 
कोई डायाक यूरोपीय तरीके का अनुकरण करता तो उस पर 
जुर्माना किया जाता था। लेकिन उन्हें पूरा विध्वास था कि 
यूरोपीय तरीका उनके तरीके से बरैहृतर था और उन्हें यह 
यकीन था कि कोई चुगली न करे तो वे चोरी-चोरी उसी 
तरीके को अपनाते । डायाकों के सम्बन्ध में एक विज्ञ मानव 
शास्त्रविद श्री वालेस का कहना है कि वे वर्वरों में ग्रति 
सदाशय प्रकृति के होते हैं । ये झान्त शोर मृदु स्वभाव के 
होते हैं और दैनिक जीवन में उनमें रक्त पिपासा विलकुल 
भी दिखाई नहीं पड़ती | लेकिन इसी जाति में नर-मुंड 
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शिकार का भी रिवाज है । परंतु इस संवंध में भी श्री वालेस 
का यही कहना है कि एक रिवाज के रूप में इसका पालन 
किया जाता है, यह अत्यधिक वर्वरता या नैतिक अ्रधोगति 
का द्योतक नहीं है । 
आदिम समाज में रिवाज का असीम श्राधिपत्य होते 

भी कभी कभी नियम तो भंग होते ही हैं । उन्मत्तता के श्रावेग 

में कभी कोई कुछ कर बैठता है और कुछ अनहोनी हो जाती 
है। श्रव देखिये कि ऐसे अवसर पर अंडमान ६ीप की नेग्रिटो 
जाति में क्या होता है। उनमें न्याय की सीधी प्रथा यह है कि 

हानिग्नस्त पक्ष को कानून अपने हाथ में लेने की अनुमति दी 
जाती है। साधारणतया वह अपराधी को लक्ष्य कर एक 

जलती लुआठी फेंकता है या तीर चलाता है। इस बीच वाकी 
जो लोग वहाँ उपस्थित होते हैं वे जितनी सम्पत्ति सम्भव हो 
अपने साथ लेकर जंगलों में भाग कर काफी देर तक छिपे 
रहते हैं, जब तक भंगड़ा शायद समाप्त हो जाता है। यदि 
उस भगड़े में कोई किसी को मार डाले तो उससे कोई कुछ. 
नहीं कहता । लेकिन. कातिल ही प्रायः एक अश्ररसे तक अहृद्य 
रहता है ताकि हत व्यक्ति के मित्रों का रोष ठंडा पड़ जाय । 
लेकिन उपजातियाँ जहाँ सुसंगठित हैं वहाँ खून के बदले खून 
एक. सामाजिक कर्तव्य हुँ । यह जरूरी नहीं कि हत्या करने 
वाले की ही हत्या की जाय, दूसरे पक्ष के किसी एक कौ हत्या 
करना सवक सिखाने के लिए जरूरी समभा जाता हैं) यह 
साम्ृृहिक जिम्मेदारी का एक उदाहरण है । इसी से धीरे- 
धीरे व्यक्तिगत जिम्मेदारी की उत्पत्ति होती है। इन्द्रयुद्ध 
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इसका एक उदाहरण है। धीरे-धीरे हन्द्रयुद्ध का असन्तोप- 
जनक परिणाम भी नजर आने लगता है, क्योंकि कोई भ्रधिक 
वलशाली हो तो एक ह॒त्या के वाद उसे दूसरी हत्या का एक 
मौका मिल जाता है । 

आस्ट्रेलिया की कुछ आ्रादिम जातियों में यह रिवाज है 
कि हत्यारे को निहत व्यक्ति के दल के तीर और वल्लम-के 
वौछारों का सामना करना पड़ता है, परन्तु बदला वहीं खत्म 
हो जाता है। हत्यारे के सौभाग्य से, कभी-कभी उसके दण्ड 
भुगतने के पहले काफी समय बीत जाता है और तब रोप का 
आवेग श्ानत हो जाता है। हम कभी-कभी जैसे कल्पना कर 
लेते हैं, असभ्य जातियाँ उतनी खून की प्यासी नहीं होती हैं । 
जैसे युद्ध का विकास हुआ है उसी प्रकार जान के लिए जान 
की जगह मुआवजे का भो विकास हुआ है | आदिम जातियों 
के रिवाज दोनों के बीच के स्तर में पाये जाते हैँ । कातिल 
जल्दी पकड़ा जाय तो उसकी जान ली जाती है, कुछ समय 
वीत जाये तो जुरमाने से ही उसे छुट्टी मिल जाती है । व्यक्ति- 
गत सम्पत्ति के विकास के साथ ह॒त्या-जनित जुर्माने का रूप 
भी विदश्वद हो जाता है। अमेरिका की इरोकोश्मा जाति में 
हत्यारे को निहत व्यक्तियों के सम्बन्धियों को ६० उपहार देने 
पड़ते हैं--एक जखम से कुल्हाड़ी निकालने वाले को, दूसरा 
खून पोंछने वाले को, तीसरा ज्ञान्ति स्थापित करने वाले को 
इत्यादि । 

दण्ड-व्यवस्था की सामूहिक जिम्मेदारी के स्थान पर घधीरे- 
चीरे सरदारों या मुखियों के आदेशों को प्रधानता मिलने 
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लगी। उत्तर अफ्रीका या अमेरिका में सरकार ही दण्डादेश 
करती है परन्तु उसे लागू करने की जिम्मेदारी परिवार विशेष 
या परिवार पर होती है । हो सकता है कि दण्डादेश का श्रधि- 
कार सम्वन्धियों को दिया जाय परन्तु अधिकारी वर्ग ही दण्ड- 
विधि का आदेश देता है और सम्वन्धियों को उस विधि का 
पालन करना पड़ता है । 

अवीसीनिया में हत व्यक्ति का निकटतम सम्बन्धी, हत्यारे 
का वध, राजा के सामने, उसी हथियार से करता है जिससे 
कि हत्या की गई हो। हो सकता है कि दण्डाधिकार नाममात्र 
के लिए ही हो। अफगानिस्तान में- बड़े-बूढ़े श्रपराधी को 
वादियों के हाथ समर्पित करने का एक दिखावा करते हैं परन्तु 
उन्हें उपस्थित जनों की इच्छा के अ्रनुसार ही काम करवा 
पड़ता है । सामोओ रा में श्रपराधी को वाँध कर परिवार के सामने 
डाल दिया जाता था मानो कि उसका भाग्य उनकी इच्छाओं 
को सौंप दिया गया हो परन्तु अन्तिम निर्णय सरकार ही करती 
थी । । 

पर-नारी-गमन-जनित अपराध का स्थान हत्या के वाद ही 
और प्रायः उसके समान ही है । तज्जनित दण्ड-व्यवस्था का 
विकास भी उसी प्रकार हुआ है जैसाकि हत्या के दण्ड का, 
अर्थात्‌ पहले उपजातियों के बीच साम्रहिक युद्ध, तत्परचात्‌ 
इन्द्रयुद्ध, फिर अकेले अपराधी का और समुह का सामना । इसी 
प्रकार प्राणदण्ड के स्थान पर जुर्माना । परन्तु एक अन्तर भी 
माना जाता है। | 

हत्या, सरकार की हक़ूमत के विरुद्ध एक अपराध गिना 
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जाता है परन्तु पर-तारी-गमन या चोरी व्यक्तिगत सम्पत्ति के 
विरुद्ध एक श्रपराघ ठहराया जाता है । काफिर जाति के कानून 
में यह फर्क स्पष्ट दिखाया गया है। लक्ष्य करने की वात यह 
है कि जिन जातियों में माठ्कुल को प्रधानता दी जाती है, 
उनमें कोई नारी पर-पुरुप-गमन करे तो प्रायः वह दण्ड की 
भागी नहीं होती है ) पति पत्नी के कुल में निवास करे तो यह 
प्रायः निश्चय ही. है कि तारी ही पुरुष की अवज्ञा कर सकती 
है | परन्तु पत्नी यदि पति के कुल में ही रहती हो तो भी उसे 
अपने कुल का संरक्षण प्राप्त होता है । 

जहाँ तक चोरी का सम्बन्ध है, आदिम जातियों में व्यवित- 
गत सम्पत्ति ही प्रायः नहीं के वराबर होती है जिसकी चोरी 
हो सके, हाँ, पश्चु या मछली के शिकार के सम्बन्ध में वेटवारे 
के विवाद सम्भव हैं जिसका निपटारा बड़े-बड़े करते हैं । परन्तु 
व्यक्ति विशेष पर लांछन लगाने की वात भिन्‍न है | इससे 
विवाद की उत्पत्ति हो सकती है । काफिर कानून के अनुसार 
इस पर हरजाने का दावा हो सकता है । एतत्सम्वन्धी विवादों 
की निष्पत्ति के लिए वा-निन्‍्दो जाति में मेल-जोल कराने वालों 
फी एक विशद्येप संस्था है । सार्वजनिक हित के विरुद्ध अपराध 
एक भिन्‍न श्रेणी का अपराध है। सैनिक अनुशासन भी इसी 
श्रेणी के अन्दर पड़ता है । जब पूरी जाति लड़ाई के मैदान में 
उत्तरती है तो लड़ाई से विमुख रहने वालों को कायर समझा 
जाता है। अमेरिकी आदिम जातियों में इस अपराध के विद्द्ध 
दण्ड की प्रथा यह है कि कायर के हथियार छीन लिये जाते 
हैं और उसे कुत्ते के साथ भोजन करना पड़ता है । विश्वास- 
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चातकों की तो ऋर हत्या की जाती हैं । 
सामूहिक सुरक्षा के क्षेत्र में अन्य जातियों द्वारा आक्रमग 
के खतरे के अलावा भूतप्रेत के अथवा अन्य रहस्यमय खतरों 
को ही एक वड़ी स्थान प्राप्त है । असग्रत का एक भय उन्हें 
हुर समय सताता रहता है। उनके अचुता- दुर्भाग्य एक संक्रा- 
मक रोग हैं । पडोसी कोई असशन लाने वाला काम करता है 
तो पड़ोसियों पर वह असर डाले विना नहीं रह सकता । उस 
वाप को धोता, अर्थात्‌ विधि-निषेधों के भंग करने वालों की 
दण्ड देना एक सामूहिक कर्तेव्य हो जाता है। उदाहरणस्वरूप 
में विवाह करना एक बहुत वड़ी ग्रसगुन माता जाता 
है और ख्रपराधी का मृत्यु दण्ड अनिवार्य है । इसी प्रकार जाई 
डोना भी, यदि किसी की हानि करता उसका उद्देश्य हैं; 
बड़ा अपराध है । भर 
बस्तुतः रिवाजों के इस घेरे में से निकल कर नैतिक बुद्धि 
की प्रतिष्ठा करने में मु 7 को हजारों वर्ष लग गये । वर्बरता की 
आग पार करने पर ही मनुष्य के लिए नीति और न्याय के बीच 


नहीं किया जा सकता । 
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भी कन्न पर हत्या कर दी जाती है। पत्नी और पुत्री को क्र 
के पास चौवीस घण्टे विना खाये-पीये रहना पड़ता है । किसी 
बच्चे की मृत्यु हो तो माता-पिता में से-कोई एक खुदकुशी भी 
कर लेता है । स्पष्ट है कि यह शोक भी उप्र है । 

पेवलो अन्त्येष्टि क्रिया विल्कुल भिन्‍न है | पुरोहित श्राकर 
मृतक को नहलाता है और उसके वाल भाड़ देता है | फिर 
वह मृत व्यक्ति के चेहरे पर सामाजिक हैसियत संबंधी चिह्न 
रंग देता है । इसके वाद हर रिहतेदार एक मोमवत्ती लेकर लाकझ्ष 
के पास रखता है । तव पुरोहित जिसे काली श्रगाज माता कहा 
जाता है, शव के पास प्रार्थना करता है। श्रव सव रिश्तेदार लौट 
जाते हैं और पुरोहित वायें हाथ से--जो श्रुत प्रेत आदि से 
संबंधित है--शव को खाना खिलाकर कमरे में एक वेदी वनाता 
है । रिह्तेदार इसके वाद केवल एक वार और आते हैं । लाश 
को कंघी करने से जो मैल निकलता है उसकी छोटी-छोटी 
गोलियाँ वना कर उन्हें सुँघाया जाता है । इसका तात्पर्य यह्‌ 
माना जाता है कि इस प्रक्रिया से मृत व्यक्ति की याद विल्कुल 
भूल जाती है । शव दूसरे ही दिन दफना दिया जाता है लेकिन 
परिवार के सदस्य और रिवतेदार चार दिन अद्भुत बने रहते 
हैं । चौथे दिन शव के लिए भोजन गाड़ कर अन्त्येष्टि क्रिया 
की समाप्ति होती है। इसके लिए वे गाँव से वाहर जाते हैं 
ओऔर जिस घड़े भें पानी भर कर ले जाते हैं उसे फोड़ डालते हैं । - 
वह कंघी भी तोड़ डाली जाती है जिससे मृतक के वाल साफ . 
किये गये थे । वहाँ से लौटते हुए रास्ते में पत्थर की छुरी से 
एक दाग- काट दिया जाता है। उन्हें मृत व्यक्ति के परों की 
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आवाज भी सुनाई पड़ती है जो उस स्थान पर आता है जहाँ 
उसके लिए भोजन दिया गया है । इस वीच मृत व्यक्ति के घर 
में लोग परिवार के सदस्यों के लौटने की प्रतीक्षा करते हैं । 
पुरोहित उन्हें उपदेश देता है और बताता है कि मृत व्यवित 
वस अब आखिरी बार आ चुका । परिवार को आनुप्ठानिक 
शुद्धता के लिए आठ दिन और निपेधों का पालन करना पड़ता 
है । इसके वाद मृत व्यकवित बिलकुल भ्रुला दिया जाता है । यह 
अनुष्ठान संयम का मृत रूप है । 
दक्षिण अमेरिका या श्रफ्रीका का रिवाज उत्तर अमेस्कि 
के दोनों रिवाजों से भिन्‍न है। उत्तर अमेरिका के रिवाजों में 
भिन्‍नता होते हुए भी दोनों का वल मृत्यु जनित हानि पर है । 
इनके विपरीत अफ्रीका या दक्षिण अमेरिका में मृत व्यक्ति की 
प्रेतात्मा द्वारा बदला लेने की झ्रा्शंका को ही जीवित व्यक्तियों 
के मन में प्रधान स्थान मिला हुझा है। जो व्यक्ति मर गया 
वह जिन्दों के प्रति विद्ेप की भावना रखता है । उसकी विद्वेप 
या प्रतिशोव की भावना से वचना ही अन्त्येप्रि क्रिया का मुख्य 
हेश्य होता है । जिस कुटिया में उसकी मृत्यु हुई उसमें से 
सामान ही वाहर फेंक नहीं दिया जाता बल्कि वह कुटिया 
भी तोड़ फोड़ डाली जाती है । मृत व्यवित का परिवार चार 
दिन उपवास रखता है और इस बीच एक रखवबाला राहगीरों 
को चेतावनी देता है कि कुटिया झीर कन्न के बीच के रास्ते 
होकर वे न गुजरें । नावाहो जाति नें प्रेतात्मा के लौटने का 
बहुत भय होता है। ऐसा समझता जाता है कि चार दित के 
पहले ही परिवार का कोई सदस्य उपवास तोड़ दे था मौन भंग 
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करे तो ग्रेतात्मा को लौटने का रास्ता मिल जाता है । 

एक आम रिवाज यह है कि मृत व्यक्ति के साथ उसके 
हथियार भी. दफना दिये जाते हैं। उनका यह विश्वास है कि 
मृत व्यक्ति को पातालपुरी में जाते हुए भयंकर शत्रुओं का 
सामना करना पड़ता है जो सिर फोड़ डालते हैं। प्रेतात्मा 
अपने हथियारों से इनके विरुद्ध वचाव करता है। परन्तु दक्षिण 
अमेरिका की फाक्स जाति में मृत व्यक्तियों के साथ हथियार 
नहीं दफनाये जाते ताकि वे अपने शन्रुओं से अपने को वचा न 
- सकें और वच कर जीवितों को हानि न पहुँचा सकें । 

मोहेव जाति का विश्वास कुछ और ही है । उनका विश्वास 
है कि वेचद्य ही लोगों की हत्या करता है। ख्याल यह किया 
जाता है कि बंद्य जितने लोगों को मारता है, मृत्युलोक में उतने 
ही व्यक्तियों का वह सरदार बन जाता है। मृत व्यक्ति के 
सम्पक्क में आने से श्रपवित्र होने का डर भी रहता है। कहीं- 
कहीं दो ग्रलाम ही शवों को ले जाया करते थे और कन्न पर 
उन गुलामों की भी हत्या कर दी जाती थी । 

इन विभिन्‍न हदृष्टिकोणों का परिचय आ्रादिम जातियों के 
अन्य रीति-रिवाजों या अनुष्ठानों में भी मिलता है। यही संस्कृति 
के भिन्‍न-भिन्‍न रूप बन जाते हैं । 


कृषि सम्धता का विकास 


किसने, कव और कहाँ पहला बीज वो कर अनाज उत्पन्त 
किया यह तो कोई वता नहीं सकता, लेकिन मौटे तौर पर यह 
कहा जा सकता है कि ईसा पूर्व ८5००० वर्ष के लगभग वीज 
बोकर अनाज उत्पन्त करने की प्रथा का आरम्भ हो गया था 
श्रौर ईसा पूर्व ५,००० वर्ष तक पूर्वी अश्रफ़रीका से लेकर, 
पश्चिमी एशिया और सिन्ध्रु नदी की घाटी तक, ८५,००० मील 
लम्बी और ५०० मील चौड़ी पट्टी पर क्ृपि-कार्य चालू हो गया 
था। इस आविष्कार का श्रेय शायद नारी जाति को ही है । 
इसके पहले लोग आखेट और शिकार से ही जीवन धारण करते 
थे श्र नारी जाति के लोग कर्द, फल, मूल संग्रह कर श्राह्मर 
की कमी को पूरा करते थे । जब शिकार के लिए पदश्चुओं का 
अभाव होने लगा तो फल, मूल और वीजों श्रादि के संग्रह का 
महत्व वढ़ गया । आवादी के पास की साफ की हुई जमीन 
पर कुछ बीज गिरते ही होंगे शर उस जगह जब पाौँचे उगते 
होंगे तो औरतों की नजर उन पर पड़ती होगी । इस निरीक्षण 
ओर अनुभव के वाद स्वयं वीज विखेर कर अनाज उत्पन्त 
करना एक अगला कदम मात्र था। आवादी के कछूड़ा-करकट 
और जूठन से मिट्टी की उर्वरता वढ़ जाती थी और उपज भी 
जल्दी और अ्रच्छी होती थी। हो सकता है कि भविष्य के 
इस्तेमाल के लिए जो वीज आदि जानवरों से बचाने के लिए 
छपा कर रखे जाते थे, उनमें से ही कुछ वीजों से पौधे उस 
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आये हों और उन्हीं पर लोगों की नजर पहले फ्डी हो और 
इस प्रकार कृषि की शुरुआत हुई हो । यंह भी हो सकता है 
कि अनाजों के वीज वोने के पहले तरबूज जैसे स्वादिष्ट फलों - 
. के वीज ही वोये गये हों, क्योंकि उनके वड़े-वड़े .वीज सहज 
ही पहचान में आते हैं और इसी अनुभव के आधार पर अनाजों 
के वीज वोने का प्रयोग हुआ हो । 
वहरहाल, कृषि के साथ ही मानव समाज में एक तया 
युग आ गया और एक नयी सभ्यता, कृषि सभ्यता का विकास 
होने लगा । आहार की प्रचुरता के साथ झ्रावादी बढ़ने लगी 
और नयी जमीन साफ कर उस पर खेती होने लगी । अ्रव लोगों 
को खानावदोशी का जीवन व्यतीत करने की जरूरत नहीं रह 
गयी । खोग जम कर एक जगह वस्ती-बना कर रह सकते थे । 
'यह अनुमान किया जा सकता है कि पहाड़ी तराइयों में ही 
इस प्रकार की वस्तियाँ वनी होंगी क्योंकि वहाँ खेती के लिए 
यानी और रहने के मकानों के लिए पत्थर और लकड़ी सब 
पास ही मिल जाते थे । उन पत्थरों के औजार भी बनते थे, 
जिनकी जरूरत मिट्टी खोदने के लिए भी थी। उस युग को 
नया पत्थरयुग भी कहा जाता है क्‍योंकि न केवल बने -वनाये 
पत्थरों का ही उस समय प्रयोग किया जाता था वल्कि उन्हें 
_. घिस कर, नुकीला वना कर, उनकी धार तेज कर, नयी शक्ल 
भी दी जाती थी। सभ्यता के सभी प्राथमिक उपकरण 
उसी जमाने में तैयार हो गये थे ; अनेक क्षेत्रों में वे श्राज भी 
ज्यों के त्यों वर्तमान हैं । जो युगान्तरकारी परिवर्तन हम श्राज 
देखते. हैं, उनका वास्तविक सूत्रपात भी. तभी हो गया था। 
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अनाज पंदा करने के साथ अनाज ढोने का सवाल पैदा 
हो गया श्रीौर उसी के जवाब में टोकरियाँ वर्नी । टहनियाँ 
तोड़ कर टोकरियां बनाने के साथ-साथ, पौधों के मजबूत रेशों 
से चटाई बुनने का काम आसान हो गया और चटाई बुनने के 
बाद कपड़ा बुनना कोई बहुत कठिन काम नहीं रह गया। 
अधिक उपज के साथ मवेशियों का पालना भी सहज हो गया 
क्योंकि गर्मियों में घास, चारा सूख जाने पर भी उन्हें अनाज 
दिया जा सकता था । श्रनाजों के साथ खर-पुवाल का उपयोग 
भी बढ़ा । पहले विस्तर के लिए, फिर मिट्टी की दीवार के 
लिए श्र छतों पर छाने के लिए । मिट्टी के वर्तन भी बनने 
लगे और फिर उबाल कर खाने की प्रथा चल गयी । पहले 
आग में भूवन कर या गरम पत्थर पर रोटी श्रादि सेंक कर लोग 
खाया करते थे । लेकिन वरतनों के होने पर उवालने का काम 
सहज हो गया । सव से बड़ी वात यह थी कि श्रव काम के साथ 
लोगों को फुरसत भी मिलने लगी। जीवन धारण के लिए 
लोगों को दिन भर काम में जुटा नहीं रहना पड़ता था और 
सोचने समभने का उन्हें काफी अवकाश मिल जाता था। 
इससे उनकी दिमागी ताकत बढ़ने लगी । 

मनुष्य के इस खुशहाली के जमाने में श्रावादी जब और 
भी वढ़ी तो वस्तियाँ भी दुर-टूर तक प्रसारित हो गयीं और 
तरह-तरह के सामान दूर-दूर तक पहुँचाने की जरूरत पड़ 
गयी । इस काम के लिए जब जाववरों का इस्तेमाल किया 
जाने लगा तो मानव सभ्यता एक सीढ़ी और ऊपर चढ़ गयी। 
मनुष्य ने शौजारों का आविष्कार तो कर ,लिया था परन्तु 
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काम वह करता था अपने शरीर के वल से | श्रव वह जानवरों 
के वल से काम करने लगा । विभिन्‍न प्रकार के बलों का प्रयोग 
ओर उन वलों को पैदा करना मानव जीवन में प्रगति का एक 
वड़ा रहस्य है। समय के साथ मनुष्य ने हवा की ताकत को 
अपने काम में लगाया । इसका एक उदाहरण है हवा-चक्‍्की 
और दूसरा है पाल बाँध कर वड़ी नदियों और समुद्र में नावों 
का चलाना । बहुत दिनों बाद मनुष्य ने भाप की ताकंत से 
इंजन चलाना सीखा । आज तो यह प्रयोग पराकाष्ठा पर 
पहुँच गया है जवकि मनुष्य अपने प्रयोजनों की पूर्ति के लिए 
प्राकृतिक गैसों का प्रयोग करता है और पानी की धार और 
कोयले से विजली उत्पन्न कर अपने काम में लाता है और 
- अब तो अणुशक्ति से भी काम लेने लगा है। परन्तु इसकी 
बुसुआत तो तभी हो गयी जब कि मनुष्य गदहों पर बोझ 
लादने लगा । ऐसा जान पड़ता है कि मनुष्य ने पहले-पहल 
गदहों को ही अपने काम में लगाया और इसकी बुरुआत हुई 
मिस्र की नील नदी की निचली घाटी में। आगे चल कर 
इनका इस्तेमाल फिलिस्तीन, सीरिया, ईरान और भारत में 
भी होने लगा । घोड़ों और ऊंटों की सवारी और बंलगाड़ियों 
का रिवाज बहुत बाद की बात है । 

यह एक कुदरती वात है कि मनुष्य जब झान्ति से रहता 
है, उसके जीवन में अनिश्चितता नहीं होती और उसकी सुख- 
सुविधाएँ बढ़ती हैं तो आबादी भी वढ़ती है । आवादी बढ़ने 
के कारण नयी जमीन की तलाश होती है, जंगलात काटे जाते 
हैं और दूर-दूर तक बसने के कारण विभिन्‍न स्थानों के लोगों 
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को विभिन्‍न प्रकार के अनुभव प्राप्त होते हैं । इससे दुद्धि भी 
तीत्र होती है और नये-तये आविष्कार सम्भव होते हैं। 
श्रावादी बढ़ने से काम का बटवारा भी अधिक होने लगता है । 
पहले जहाँ बढ़ई या ठुन कर एक ही गाँव की जरूर्तें पूरी 
किया करते थे वहाँ अब वे कई गाँवों की जरूरतें पूरी करने 
लगे और एक गाँव के लोग अपना सामान खरीदने के लिए 
दूसरे-दूसरे गाँवों को जाने-आने लगे । श्रव तिजारत का काम 
शुरू हो गया। अ्रव एक ही जगह बड़ी-बड़ी मण्डियाँ बनने 
लगीं, जहाँ लोगों को एक ही जगह तरह-तरह के सामान 
मिलने लगे । जिन लोगों ने तिजारत का काम छुरू किया 
उनसे किसाती का कोई सम्बन्ध नहीं रह गया । समाज में 
एक नया वर्ग पैदा हो गया जो जमीन जोतते-बोले नहीं थे 
वहिक दूर-दूर के सामान इकट्ठा कर अ्रपन्ती मण्डियों में उन्हें 
बेचते थे । मण्डियों के इर्द-गिर्द उन्होंने श्रपते लिए नयी 
वस्तियाँ बना लीं, मकान वनवाये, साल भर खाने के .लिए 
खत्तियों में ग्रनाज जमा कर लिया और दीवारों से घिरा एक 
तया शहर वन गया । क्षपि सम्यता«क्ते पास अब एक नयी 
सभ्यता खड़ी हो गयी जिसे हम शहरी सभ्यता कह सकते हैं । 
इस नयी सभ्यता का परिणाम हुआ कृषि सम्यता की अवनति 
और अधघोगति । किसान अब मानव-सभ्यता का श्रगुआ नहीं 
रह गया। शहरी सभ्यता के नीचे दव कर आ्राज उसका केवल 
श्रस्तित्व मात्र कायम है । 


प्राचीन नगर सम्यता 

प्राम-सभ्यता के विकास के अन्तिम स्तर ने एक विलकुल- 
नयी सभ्यता को जन्म दिया जो ग्राम-भाग के उत्पादन पर 
तो निर्भर थी परन्तु जिसका ग्रामीण जीवन-प्रणाली से कोई 
सम्बन्ध नहीं था । ग्राम-जीवन की सम्पूर्ण आवश्यकताओं की 
पूर्ति के बाद कृषि की उपज के काफी परिमाण में वच रहने के 
कारण ही इस नवीन सभ्यता का जन्म सम्भव हो सका । इस 
नगर-सभ्यता में प्रकृति पर वह निर्भरता न थी जो गाँवों में 
थी, जीवन की वंचित्रताएँ भी अनेक थीं । झुख्य वात यह थी 
कि नगर की आवेष्टनी मनुष्य-चेष्टा प्रसूत थी, प्रकृतिदत्त 
नहीं । एक वास्तविक उदाहरण से नगर-सभ्यता की बुनियादी 
वातें स्पष्ट हो जायेंगी । 

'टेलएल उबेद, उरुक, जमदत नस्त्र, उर तथा अन्य स्थानों 
की खुदाई से ऐसा समभा जाता है कि मेसोपोटामिया (ईरान 
से उत्तर-पर्चिम) के दक्षिणी भाग में पहले-पहल नगरों की 
सृष्टि हुई । उस स्थान का प्राचीन नाम है सुमेर । वहाँ ईसा 
पूर्व चार हजार और तीन हजार वर्षों के वीच टाइग्रिक 
तथा यूफ्र टीस नदियों की घाटी में तरह-तरह के अनाज 
और तरह-तरह की सब्जियाँ उत्पन्न की जाती थीं। सिंचाई 
का भी उत्तम प्रवन्ध था। सुमेर के नगरों में तरह-तरह 
के उद्योग पनप रहे थे । औद्योगिक श्रीजार जो पहले पत्थर 
और हड्डियों के-वनते थे, श्रव तांवे के बनने लगे । ईसा पूर्व 
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२५०० वर्ष पहले जब यूरोप की डेन्यूब नदी की घाटी से टिन 
आने लगा तो पीतल के औजार भी बनने लगे । इमारत झादि 
बनाने तथा औद्योगिक झ्रावश्यकताओं की पूर्ति के लिए वाहरी 
देशों से सामान मेंगाये जाने के कारण तिजारत की भी काफी 
'उन्‍्तति हुई | शहरों में तेयार हथियार, वस्त्र, औजार, वरतन, 
सुगन्धि तथा सोना, चांदी और चमड़े का सामान बाहरी 
देशों को भेजा जाता था और दूर-दूर से कच्चा सामान मेंगाया 
जाता था । 

प्राचीन शाही कब्रिस्तानों की खुदाई से यह प्रमाण मिलता 
है कि यह श्राथिक व्यवस्था विलासिता का, जिसका सर्वत्र 
'नगर-जीवन से एक अविच्छेद्य सम्बन्ध है, भार भी वहन 
करती थी । राजा के साथ ही आभूपणों से सुसज्जित नारियाँ 
ओऔर ताँवे के अ्रस्तथारी सैनिक भी दफनाये हुए मिले। 
औरतें, वालों में सोने-चाँदी के गहने और चमकीले लाल रंग 
के कपड़े पहचती थीं | तीन वेल और चार पहिये वाले दो रथ 
भी राजा के समाधि-स्थान में पाये गए । मुहरों स्द्दित चौकोन 
घरों वाली खेल की एक दफ्ती भी मिली है। यह अनुमान 
किया जा सकता है कि राजा नृत्य और चूत क्रीड्ा का भी 
उपभोग करते थे । यदि सुमेर के राजा विलासिता का जीवन 
व्यत्तीत करते थे, तो उनकी प्रजा, टाइग्रिस और यूकफ टीस के 
दोझआाव के किसान भी एक सुरक्षित जीवन व्यतीत करते थे । 
उनका भोजन सी पहले के किसी भी समय की अपेक्षा अधिक 
पुषण्टिकर तथा अधिक वेचित्र्यपूर्ण घा। घुमेरी विश्वासों के 
अनुसार, राजा नगर के मुख्य देवता के काइ्तकार हुआ 


न 
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करते थे। प्रति वर्ष, उस देवता के महोत्सव में राजा को 
काइत का नया पट्टा मिला करता था। देवता की अनुमति से 
उत्तका काइतकार---सुमेरी भाषा में “पटेसी” और अक्कड़ 
भाषा में “इशावकु” (ईक्षवाकु)--नगर का प्रशासन करता 
था । उनके मुख्य क्तेव्य थे जनता के स्वेच्छित दान का 
संग्रह करना, मंदिरों के कारखानों और जागीरों की देख- 
भाल करना, व्यावसायिक सौदों पर कानूनी मुहर लगाना, 
माप-तौल के निश्चित मान को कायम रखना और देवता की 
सम्पत्ति अर्थात नगर की रक्षा करना । 
नगर सभ्यता के दो मुख्य स्तम्भ थे---राजा और पुरोहित । 
कभी राजा ही पुरोहित भी होते थे, जैसा उपरोक्त वर्णन में 
मिलता है; कभी पुरोहितों का ही नगर में आधिपत्य होता था 
ओर राजा का शासन नाममात्र के लिए रहता था; कभी राजा 
और पुरोहित मिल कर नगर का प्रशासन करते थे। अ्रव समाज 
विभिन्‍न अश्रधिकारयुक्त श्रेणियों में वँट चुका था, किसानों की 
स्वतन्त्रता वहुत कुछ लुप्त हो चुकी थी और वहुतेरे, मनुष्यों 
के ही दास बन चुके थे। इस घटनाक्रम की व्याख्या, उन 
प्रइनों के उत्तर के द्वारा की जा सकती है, जिनका सम्बन्ध 
ग्रामों की आवश्यकता के अतिरिक्त उत्पादन से है। ये प्रश्न 
-( १) अतिरिक्त उत्पादन का मालिक कौन होगा ? (२) 
इसके मालिक किस उद्देश्य की प्राप्ति के लिए इस अतिरिक्त 
उपज का इस्तेमाल करेंगे ? (३) इस अतिरिक्त उत्पादन को 
कायम रखने का काम कौन करेंगे ? 
नगर सभ्यता के आरम्भिक काल में पुरोहित दल का 
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उदय एक ऐतिहासिक घटना है । नरेशों का उदय इसके वाद 
की घटना है, चाहे दोनों घटनाओं में समय का व्यवधान बहुत 
कम हो | पहले-पहल अ्रतिरिक्‍्त उत्पादन का स्वत्व पुरोहित वर्ग 
को ही प्राप्त हुआ । यह एक लक्ष्य करने की वात है कि 
वाहरी प्रकृति पर विजय प्राप्त कर लेने के बाद भी प्रकृति- 
बहिभू त कल्पित अहृध्य शक्तियों पर मनुप्य की निर्भरता 
घटी नहीं, वल्कि बढ़ी ही । इन शक्तियों को प्रसन्न करने के 
माध्यम थे पुरोहित । परन्तु उनकी प्रतिष्ठा हुई कुछ करतूतों 
से ही । उत्पादन की प्रचुरता के लिए जिसने नहर की खुदाई 
का नेवृत्व किया वही पुरोहित वन वैठा । नहर खुदवाने के 
अतिरिक्त उसने देवता के नाम पर नहर के पानी के वितरण 
का भी प्रवन्ध किया श्रीर कृतज्ञ जनता ने उसे देवत्व प्रदान 
किया । समय बीतने पर सहकारी पुरोहित भी उसके साथ 
हो लिये श्रीर धीरे-धीरे एक शक्तिशाली पुरोहित वर्ग की 
सृष्टि हुई । अतिरिक्त उत्पादन ने समाज में एक विपमता 
की सृष्टि की । कृपि-उठपज में निजी स्वत्व के आधार पर एक 
व्यक्ति अब मेहनत किये बिना ही जीवन-निर्वाह कर सकता 
था और अपनी फ़ुरसत के उपयोग से वह अब ऐसे घंधे कर 
सकता था जो एक साधारण किसान के लिए असम्भव था । 
इससे मनुष्य की नयी शक्तियों का स्फुरण हुआ और परिणाम- 
स्वरूप अतिरिक्त उपज का परिमाण भी वढ़ा। चूंकि अतिरिक्त 
उपज के मालिक किसान नहीं होते थे, इसलिए उन्हें और नी 
मेहनत करनी पड़ती थी और इस प्रकार अतिरिक्त उपज का 
चन्धा भी चलता रहा । 
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आवश्यकता के अतिरिक्त उत्पादन अवश्य होने लगा था, 
परन्तु साथ ही किसानों के सामने एक और समंस्या थी । 
उत्पादन बढ़ने के साथ जनसंख्या भी बढ़ती रहती थीं। कोई 
देश ऐसा नहीं था जहाँ खेती के प्रसार की कोई सीमा न॑ हो 
या एक ही खेत पर उत्पादन की कोई सीमा न हो | ऐसी: 
अवस्था में दो बातें हो सकती थीं । एक यह कि लोग उपज 
को वरावर वरावर वाँट लेते । उपज अच्छी होने पर उनका 
निर्वाह हो जाता था, लेकित फंसल कम उगने पर हजारों - की. 
संख्या में वे मरते होते । एक निम्नतम जीवन-स्तर के ऊपर, 
तो वे उठ ही नहीं सकते थे । दासों का जीवन वे व्यतीतः 
करते और वास्तव में वे दास ही होते । दास किसी मनुष्य के 
नहीं वल्कि पृथ्वी, वर्षा और सूरज के दास । 

दूसरी वात यह हो सकती थी--श्ौर घटनाचक्र से ऐसा 
ही हुआ कि अधिकांश लोग दास या किसान ही बने रहते 
और कुछ लोग सदा ही अ्रभाव-मुक्त जीवन व्यतीत करते । 
इने थोड़े से लोगों ने ही सभ्यता को आ्रागे बढ़ाया । परन्तु 
इस सभ्यता के विस्तार के साथ असमता की भी वृद्धि हुई । 
असमानता की वृद्धि अन्य कारणों से भी हुई। कृषि 
की. समृद्धि से ग्रामीण उद्योग-धन्धों का प्रसार हुआ और 
कुछ उद्योग-धन्धों से कृषि और भी समृद्ध हुई और: 
परिणामस्वरूप उद्योग-घन्धों का और भी प्रसार हुआ | 
इस कारण व्यापार में वृद्धि हुई | लेकिन सभी समृद्ध किसान 
तो होते नहीं थे और गाँवों के चारों ओर खानावदोश' कभी: 
गाँवों पर टूट पड़ते थे और कभी तिजारतियों पर । दोनों को: 
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अपने जानमाल की रक्षा के लिए बलवान लोगों को नियुक्त 
करना पड़ा। धीरे घीरे वलवान लोगों के जमाव से एक 
क्षत्रिय वर्ग की सृष्टि हुई। समाज में एक नये वर्ग की 
स्थापना हुई श्लौर इस वर्ग के नेताओं के रूप में राजाओों की 
प्रतिष्ठा हुई । लड़ना जब एक पेशा वन गया त्तो देश-विजय 
का रिवाज चल पड़ा । किसी देश पर घावा वोलकर लूट- 
खसोट का नाम देश-विजय नहीं है; उसका वास्तविक उद्देंदय 
था अधिकाधिक परिमाण सें अतिरिक्त उपज पर नियन्त्रण प्राप्त 
करना। युद्ध में हारे हुए लोग दास बनाये जाने लगे और उनके 
जरिये श्रतिरिक्त उपज की श्रीर भी वृद्धि होने लगी । 
शहरी सभ्यता की एक प्रमुख विशेपता थी, व्यवित॒गत 
सम्पत्ति के अधिकारों का प्रसार। पहले सम्पत्ति उम्रकी 
होती थी जो उसे जीवन घारण का साधन बनाता था । 
जमीन जोतने-बोने वालों की होती थी। श्रब व्यक्तिगत 
सम्पत्ति का अर्थ हुआ अतिरिक्त उपज का एक अंश पाने का 
अधिकार । यह उस उपज का अंश था जो श्रमिक जीविका 
मात्र के लिए उत्पन्न करता था । जीवन धारण की आाव- 
इयकता ने निर्धनों को अतिरिकत उपज का अंश धनिकों को 
देने के लिए मजबूर किया। मुद्रा आदि विनिमय के माध्यम 
ने अतिरिवत उपज में निजी अधिकारों को लचीला बना दिया, 
जिससे मिलकियत का हेर-फेर बहुत आसान हो गया। इस 
लोच के कारण अ्रतिरिक्त उपज का प्रयोग विविध प्रक्ारों से 
किया जा सकता था, जिनसे सम्भव था दि अतिरिक्त उपज 


का जप रभी श्े बहता “हज । वहनसा हम की 2 
का परिमाण और भी बढ़ता, या नहीं भी बहता । अतिरिक्त 
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उपज के संचय का प्रयोग जब और अधिक सम्पत्ति के उत्पा- 
दन के लिए किया जाता है, तो उसे पूँजी कहते हैं। नगर 
सभ्यता ने पूंजी की सृष्टि की और पूंजी के लचीलेपन ने 
व्यवसाय. को जन्म दिया । अव व्यवसाय का वह पुराना रूप 
न रहा कि लोग दूसरों को जरूरत की चीजें वेचकर अपनी 
जरूरत की चीजें खरीदते । व्यवसाय का रूप हों गया शर्ते 
सहित सौदे का। इस व्यवसाय का प्रारम्भिक रूप था कर्ज 
ओर सूद का सौदा। ग 

इस कर्ज का मुल रूप था मन्दिर अधिकारियों द्वारा 
काइतकारों को पेशगी जिनमें कुछ और जोड़ कर काइतकार . 
कर्ज की अदायगी करते थे । इन पेशगियों पर सुमेर में सूद 
की दरें १५ से ३३ प्रतिशत तक थीं । बेवीलोनिया के प्रसिद्ध 
राजा हाम्मुरावी ने सुद की कानूनी दर २० प्रतिशत निश्चित 
की । कर्ज का यह सिलसिला वेवीलोनिया से मिश्र, असीरिया 
और एशिया-माइनर तक फैल गया । हाल ही में एशिया 
'माइनर में असीरिया के एक सौदागर की फंली हुईं पूंजी की 
सूची मिली है, जो एक प्रस्तर-खण्ड पर दर्ज है। इस सूची 
से पता चलता है कि उस सीदागर ने एशिया-माइनर के ६ 
व्यक्तियों को कर्ज दे रखा था, जिन पर सुद की दरें २४ से 
३० प्रतिशत तक थीं । इस प्रकार उत्पादन, वितरण और 
उपभोग की आर्थिक प्रक्रियाओं से. भिन्‍न व्यवसाय .की एक 
नयी आशिक प्रक्रिया का प्रारम्भ हुआ । 

हम देख सकते हैं कि नगर-सभ्यता में वर्ण-विभाजन' 
सर्वत्र मौजूद था। ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य और शूद्र, यह 
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वर्ण-व्यवस्था अकेले भारत की विशेषता नहीं है। पुरोहित 
वर्ग को ब्राह्मण श्रेणी के रूप में माना जा सकता है, सैनिक 
दल को क्षत्रिय के रूप में, तिजारती वर्ग को वैद्य के रूप में 
और दासों को शूद्र के रूप में | दास अकेले णूद्र ही नहीं थे ! 
मिस्र में शाही कन्न और पिरामिड निर्माण करने वाले मजदूरों 
को भी बूद्र वर्ग में ही शामिल किया जा सकता है। मजदूर 
वस्तियाँ चारों श्रोर दीवारों से घिरी थीं और वहीं 
उन्हें वन्दीगृह में निवास करना पड़ता था। फाठकों पर 
पहरे का प्रवन्ध रहता था । कार्यतः वे सभी दासों में ही 
शामिल थे । भिन्‍न वर्गों के लिए कानून भी भिन्‍न थे। इस 
नगर-सभ्यता को हम सभ्यता का विकास कह सकते हैं, परन्तु 
यह सभ्यता रूढ़ियों और परम्पराओं में इतनी बेँघ गयी थी 
कि वह विकास बहुत दूर तक अग्रसर न हो सका । अभाव 
से दवे हुए निम्त-वर्गों से यह आशा की नहीं जा सकती थी 
कि वे सभ्पत्ता को आगे बढ़ाते, और शासक वर्गों की सारी 
तृष्णा दूर हो जाने के कारण उनमें भी,आगे बढ़ने की कोई 
प्रेरणा न रही । विलासिता की सामग्रियाँ बढ़ीं, परन्तु सम्यत्ता 
विशेप आगे नहीं बढ़ी। शस्वास्तों के आविप्कार में ही 
थोड़ी बहुत प्रगति हुई, क्योंकि साम्राज्य कायम रखने के लिए 
ही राजाशों को उसकी आवश्यकता थी। उस काल में 
सभ्यता की प्रगति में यदि किसी ने कुछ दान किया तो वह 
मध्यमन्वर्ग ही था । 
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भानव समाज में विभिन्‍न जातियों की उत्पत्ति इतिहास 
का एक दिलचस्प अ्रध्याय है । जाति विशेषज्ञों में से कुछ का 
यह विचार रहा है कि मनुष्य जाति की भिन्‍न नस्‍्लें हैं और 
उनमें से कुछ श्रेष्ठ हैं और कुछ निक्ृष्ट | परन्तु अधिकांश 
समाज-वैज्ञानिक आज इस तथ्य पर उपनीत हुए हैं कि न केवल 
मनुष्य जाति की नस्ल एंक है वल्कि वाह्य रूपों की तुलना के 
अतिरिक्त भिन्‍न जातियों की दिमागी ताकत, जो मनुष्य की एक 
बहुत बड़ी वि है, की पारस्परिक और आपेक्षिक तुलना 
के लिए अभी तक कोई वैज्ञानिक साधन भी मौजूद नहीं है + 
रंग, कद आदि के आधार पर मानव समाज का जातीय विभा- 
जन तो किया जा सकता है लेकिन इनसे विशेष थ्रुणों का परिचय 
नहीं मिलता है । विकास क्रम में कुछ जातियाँ पिछड़ गई हैं 
और कुछ आगे बढ़ गई हैं, लेकिन इसका वास्तविक कारण यह 
है कि कुछ को नए अनुभव प्राप्त करने का मौका मिला है और 
नई परिस्थितियों का सामना करना पड़ा है और कुछ को नहीं । 

जिस वैज्ञानिक तथ्य के आधार पर जातियों की उत्पत्ति 
का रहस्योद्घाटन किया गया है वह यह है कि प्रत्येक मनुष्य 
वहुसंख्यक “जीन” (वाहकाणु) की एक उपज है। यह “जीन 
अझवयव विशेष (नाक, कान आदि) का एक सूक्ष्म रूप मात्र नहीं 
है जो आगे चल कर एक पूर्णांग अवयव वन जाता हो, वल्कि 
यह एक जटिल “प्रोटीन” कण-दल जैसा है जो जीव-संगठन को 
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एक विशिष्ट क्रिया-शक्ति या कार्यकुशलता प्रदान करता है। दस 
हजार से लेकर अस्सी हजार तक “जीन' प्रत्येक मनुष्य में हो 
सकते हैं। श्री स्पूलर का आधुनिक अनुमान यह है कि ४४ 
हजार जीन के जोड़े प्रत्येक मनुष्य में काम करते रहते हैं । 
इन ४४ हजार में से ० फीसदी 'जीन' सभी व्यक्तियों या समूहों 
में समान होते हैं। वाकी चार या पाँच हजार “जीन' में से आघे 
शरीर संगठन, वृद्धि की रफ्तार, यौन विभेद (मर्द और झौरतों 
के विभेद) आदि से सम्बन्धित जातीय विभिन्‍नताओं के लिए 
जिम्मेदार हैं। वाकी ढाई हजार में से करीब सी का प्रभाव 
दाँत पर पड़ता है, सी का वालों पर श्रौर ६० का शरीर के 
रंग पर पड़ता है । कुल मिला कर यह कहा जा सकता है कि 
जो 'जीन' एक व्यक्ति को दूसरे से भिन्‍न करते हैं उनकी संख्या 
बहुत थोड़ी ही है । यदि ऐसा न होता तो किसी के दो नाकें 
होतीं और किसी की चार आंखें । परन्तु यह भी सही है कि 
कोई दो व्यक्ति बिलकुल एक समान नहीं होते, कुछ न कुछ 
विभेद व्यक्तियों में होता ही है । 

रूप, रंग, कद आदि में प्राय: एक समान व्यक्तियों के समूह 
को हम एक जाति की संज्ञा देते हैं। मानव समाज को तोन से 
छः: तक मुख्य समृहों में विभाजित किया जाता है । चमड़े का 
रंग, वाल और नाक की दइवल, इस वर्गकिरण के झाधार हैं । 
इनमें तीन सर्वोपरि एवं मुख्य हैँ--तीग्रायड, मंगोलायड तथा 
खेत (जिसे काकेशश जाति भी कहां जाता है)। पहली शेणी 
में नीखो जाति के वावने तथा मेलानेशिया के लोन हैं। इनका 


रंग काला तथा वाल खड़े और घृंघराले होते हैं । इससो केणी 
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में चपटा मुँह और मोटे खड़े वाल वाले पूर्वी एशिया तथा. 
इंडोनेशिया के लोग हैं । कुछ मानव-शास्त्र वेत्ता अमरीकी 
इंडियन्स को भी इसी श्रेणी में रखते हैं। श्वेत श्रेणी में यूरोप- 
निवासी तथा उत्तरी अफ्रीका और परिचिमी एशिया के ऐसे 
लोग आते हैं, जो न मंगोलायड हैं और न नीग्रायड | अन्य तीन 
जातियाँ हैं--भश्रमरीकी इंडियन, पोलिनेशियन तथा आस्ट्रा- 
लायड । श्रास्ट्रेलिया की आदिम जातियां तथा दक्षिण एशिया 
और संलग्न टापुओं के कुछ लोग शेषोक्त श्रेणी में रखे जा सकते 
हैं। अ्रमरीकी इंडियन श्वेत और मांगोलायड दोनों से कुछ 
मिलते-जुलते हैं। पोलिनेशियन की उत्पत्ति मांगोलायड तथा 
इण्डोनेशिया और दक्षिण-पूर्वी एशिया के कुछ अन्य तत्वों के. 
मिश्रण से हुई है । 

पहले ही कहा जा चुका है कि चमड़े का रंग और वाल 
के रूप आदि कुछ वाह्य प्रकृतियों पर जातियों का विभाजन 
आधारित है और विभिन्‍तता के लिए मानव-श रीर के कुछ 
“जजीन' जिम्मेदार हैं। परन्तु यदि एक ही नस्ल से मानव-समाज 
की उत्पत्ति. हुई है तो ये विभिन्‍नताएँ आयीं कहाँ से ? . इसके 
निश्चित कारणों का निर्णय तो नहीं किया जा सकता. है 
“लेकिन जिस प्रंकार मानव-समाज सारी दुनिया में फैल गया 
उससे इसका एक अनुमान लगाया जाता है। यह तो निश्चय 
ही है कि नरजातीय वानरों में ही किसी न किसी श्रेणी से . 
प्रकृति ने धीरे-धीरे मानव जाति को रूप दिया । .इसका भ्र्थ 
यह नहीं है कि गोरिला, शिम्पांजी या ग्रिवन की सन्तान ही 
मनुष्य हैं। परन्तु इसके रूपान्तर के विकास-क्रम में ही कहीं 
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मानव जाति के जन्मदाता का कोई स्थान हैं। एक विश्येप 
विकास स्तर पर मनुष्य जाति के पूर्वजों का जन्म हुआ । 
विकास के इस इतिहास से यह स्पप्ट है कि अप्रत्यक्ष रूप से ही 
सही तर और वानर का कुछ न कुछ सम्बन्ध है। इससे यह 
नतीजा निकाला जा सकता है कि किसी गर्म जंगली प्रदेश में 
ही मानव जाति का जन्म हुआ । इसका यह्‌ भी श्रर्थ है कि 
मूल मानव के चमड़े का रंग काला था । इस काले रंग में ही 
आदिम मानव की वचत थी। आँखों की पुतलियों के सामने 
ओर पीछे काला रंग भरा होने के कारण सुरज की रोशनी की 
अल्टा-वायलेट किरणें दरीर के अन्दर प्रवेश नहीं कर पाती । 
यदि ये किरणें प्रवेश कर जायें तो शरीर का रूप्ण होना 
अवध्यम्भावी है । शरीर के चमड़े और आँखों की पुत्तलियों के 
ऊपरी या निचले हिस्से का रंग एक ही होता है । गर्म, जंगली 
प्रदेशों में सफेद चमड़ा और भूरी या नीली आँखों बाला कोई 
रहे तो अधिक दिन तक वह जिन्दा नहीं रह सकता । इसलिए 
वहाँ गोरा श्रादमी रहा भी तो घीरे-घीरे उसका लोप होता गया 
ओर काले रंग वालों के लिए ही वह स्थान उपयुक्त पाया गया । 

जब खाद्य की खोज में समूह के समूह अन्य स्थानों को 
फंलने लग गये तो उन्हें प्रकृति की भिन्‍न अवस्थाओं का सामना 
करना पड़ा । उत्तर के ठण्डे भागों में मंगोल जाति की दकी 
छोटी ग्राखें वफे की चमक से बचाव के लिए ह । लेकिन 
रोशनी की चमक से वचाव से अधिक महत्वपूर्ण प्रधव ठण्ड से 
ही बचाव का था । जानवरों के वालदार चमड़ों से हककर 
शरीर का बचाव तो वे कर सकते थे लेकिन जीविका के लिए 
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शिकार आदि तो उन्हें करना ही पड़ता था और इसलिए मँह 
का काफी हिस्सा खुला रखना उनके लिए जरूरी था। यह एक 
साधारण जानकारी की वात है कि शरीर के निकले हुए तुकीले 
हिस्सों पर शीत का प्रभाव अधिक पड़ता है। जहाँ तापमान 
वर्फ जमने के तापमान से भी ७०, ८० अंश नीचे हो वहाँ नाक _ 
अधिक बढ़ी हुई हो तो उस पर वर्फीला घाव हो जाना स्वाभा- 
विक है। नाक चपटी हो तो हिम का उतना भयंकर प्रभाव 
नहीं पड़ सकता । गर्म देशों में शरीर का संगठन ऐसा होना 
चाहिए कि शरीर का ताप वाहर निकल सके परन्तु ठण्डे देशों 
में जरूरत यह है कि शरीर के ताप में कोई कमी न हो पाये । 
यही कारण है कि मंगोल जाति के शरीर के ऊपरी स्तरों में 
भी चर्वी की मात्रा काफी है। उनकी आँखों की पलकों पर भी 
चर्वी जमी होती है जिससे श्राख का थोड़ा-सा ही हिस्सा खुला 
रहता है। ठण्ड के कारण ही उनकी दाढ़ी श्रादि भी विरल होती 
है। दाढ़ी घनी या बड़ी हो तो श्वास जम कर दाढ़ी बर्फ से 
ढक जाये श्रौर साथ ही ठुूड्ढी भी जम जाये। इस प्रकार मंगोल 
का वाह्य रूप ऐसा है जो उसके निवास-स्थान की प्राकृतिक 
अवस्था से मेल खाता है। 

यों तो गोरे रंग के लोग विभिन्‍न स्थानों में विखरे हुए 
पाये जाते हैं लेकिन जाति के रूप में यह विशेषता उत्तर-पद्चिम 
यूरोप में ही पाई जाती है। उन्तका रंग गोरा कंसे हुआ, इस 
सम्बन्ध में यही कहा जा सकता है कि रंगवाले “जीन' में कुछ 
न कुछ परिवर्तन होता रहा और नम उण्डे क्षेत्रों में इन परि- 
वर्तित. 'जीनो' को ही श्रधिक प्रोत्साहन मिला । ठण्डे देशों में 
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लोग काफी कपड़े पहनने के श्रभ्यस्त होते हैँ श्रौर इस प्रकार 
उनका चमड़ा वाहरी प्रकृति के सम्पर्क से वाहर रहता है । 
इससे भी चमड़े के रंग का भुकाव गोरे की और ही होता है। 
इतना तो निश्चित ही है कि ठण्डी जगहों में गोरा चमड़ा 
असुविधाजनक नहीं है। फिर भी यह नहीं कहा जा सकता कि 
इन क्षेत्रों में सभी लोगों का चमड़ा बिल्कुल गोरा होता है । 
बहुतेरों के चमड़ों पर कुछ रंग होता है श्रीर उनके चमड़े गर्मियों 
में कुछ मले हो जाते हैं। जाड़ों में उनत्तका चमड़ा फिर साफ 
हो जाता है। नारवे, फिनलेंड, पौलेंड श्रौर लिशुआनिया में 
स्वल्पसंख्यक भूरे चमड़े वाले भी पाये जाते हैं और यह कहना 
कठिन है कि काले चमड़े के 'जीनों' का प्रवेश उस क्षेत्र में किस 
समय हुआ । गोरा चमड़ा और नीली आँखें साथ्र ही पाये जाते 
हैं । जिनके चमड़े गर्मियों में मंले हो जाते हैं उनकी आँखें भी 
घूमिल या हरी होती हैं। गोरे रंग झीर नीली आँखों वालों के 
वाल भी लाल या भूरे हुआ करते हैँ। घूमिल श्राँख वाले मध्य 
यूरोप के निवासियों के वाल प्राय: राख के रंग के होते हैं | 
इन दो जातियों के श्रलावा एक तीसरी जाति भी है जिसके 
रंग में कुछ परिवर्तव हुआ । यह है नाडिक जाति । ऐसा जान 
पड़ता है कि ये लोग ईसा पूर्व ५००० वर्ष के लगभग ईरान से 
चलकर मध्य तथा उत्तर-पूर्वी यूरोप में जा बसे । उनके रंग 
परिवर्तन के दो कारण हो सकते हैं। एक यह कि वे वहाँ के 
मूल निवासियों में घुलमिल गये ओर दूसरा यह कि प्रकृति ने 
उस क्षेत्र के लिए उन्हीं लोगों को चुना जिनके रंग में परिवर्तन 
की सम्भावना थी। नाडिक जाति में छुछ प्रल्प्संस्थक लोग 


५१६८ श्रादिम मानव समाज 


अवश्य मिलते हैं जिनके रंग में भूरापन होता है। जहाँ तक 
भारत का सम्बन्ध है, यह निश्चित रूप से.नहीं कहा जा सकता: 
कि आक्रमणकारी आये नाडिक जाति के ही थे | आकृति और 
शारीरिक संगठन में आये और नाडिक जाति में एक मेल है 
लेकिन अधिक संख्यक गोरे रंग वाले '“जीनों' के भी वे वाहक 
थे, यह नहीं कहा जा सकता । 

जातियों के वर्गीकरण का एक और आधार भी है। वह 
है शारीरिक संगठन । सहारा की तुआरेग जाति या उत्तरी 
अफ्रीका के मरु-निवासी सोमालीं जाति के लोगों के हाथ पैर 
लम्बे होते हैं और आकौटिक क्षेत्र के साइवीरियन क्षेत्र याकुति 
या ग्रीनलेंड निवासी एसकिमो जाति के लोगों के हाथ पैर 
छोटे होते हैं । देखने की वात यह है कि लम्बे पैरों से, जहाँ 
हर समय खून का अधिकतम हिस्सा जमा रहता है, 
गर्मी निकालना (विकीरण के द्वारा) आसान होता है और गर्मी 
दरीर से न निकल पाये इसके लिए छोटे हाथ पैर अधिक 
उपयोगी हैं । लेकिन नम गर्मी वाले स्थानों में प्रकृति से ताल 
मिलाने की जरूरत - नहीं पड़ती । इस क्षेत्र के नीग्रो आदि 
निवासियों में इसी कारण कोई विशेष परिवतेन देखा नहीं 
जाता । यह भी ध्यान में रखने की वात है कि चमड़े, वाल 
और आंखों के रंग तो पुश्तैनी हैं, उन्हें उत्तराधिकार सूत्र से 
प्राप्त किया जा सकता है, परन्तु शारीरिक संगठन पुइतेनी 
नहीं है । वचपन में ही कोई एक क्षेत्र से भिन्‍न जलवायु वाले 
क्षेत्र को ले जाया जाये तो उसके शारीरिक संगठन में परिवर्तन 
हो सकता है । सूखा और नमी का प्रभाव सीने के संगठन पर 
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भारत में कुल्हाड़ी या म्रुष्टि छुरा संस्कृति के पुरातात्विक 
चिह्न पाँच सात लाख वर्ष पहले तक के हो मिलते हैं। लवा- 
लोआ किस्म के पत्थर के औजाोर दक्षिण भारत के अनेक 
स्थानों में पाये गये हैं। अशूलियनं श्रौजार जो अधिक पुराने 
हैं, और पाषाण चूर्ण जो लवालोञा के वाद के औजार हैं और 
लवालोञा किस्म के औजार प्राय: एक ही स्थान में जमीन के 
भिन्‍न-भिन्‍्न स्तरों में मिले हैं । वम्वई के निकट खाण्डिवली 
जवलपुर के निकट भेड़ाघाट नाला, हैदंरावाद (शांध्र) के 
आदिलावाद जिला और मद्रास के नेलोर जिले में जो प्रस्तर 
खण्ड मिले हैं उनसे अनुमान किया जाता है कि पत्थर के 
आजारों की उन्‍नति लगातार होती गई और उन्नति का क्रम 
यही रहा है कि श्रशुलियन औजारों के .बाद लवालोओ और 
उसके बाद पांषाणचूर्ण श्रौजार आये | उत्तर भारत में केवल 
मिर्जापुर जिले में, रिहन्द नदी के पास ही ये औजार मिलते 
हैँ। यह भी अनुमान किया जाता है कि उन्‍नत किस्म के . 
पाषाण चूर्ण (माइक्रोलिय) औजार वनते समय भारत -पर 
वाहरी, विशेषकर पश्चिम एशिया का प्रभाव पड़ा था। अनु- 
मान का कारण यह है कि प्रायः उंसी समय .पूर्वी अफ्रीका में 
भी उन्नति का यही क्रम रहा है। 
दुनिया के अन्य भागों की तरह भारत में भी पत्थर के 
ओऔजारों का उन्नत क्रम वहीं था जहाँ वातावरण इसके लिए 
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. अनुकूल था । जंगलों के श्रादिम निवासी पुराने औजारों का 
ही इस्तेमाल करते रहे। इसी प्रकार, पिछड़े हुए शिकारी जब 
अश्युलियन श्रौर लवालोशा भ्ौजारों का इस्तेमाल करते थे तो 

मध्य प्रस्तर युग में पहुँचे हुए लोग तीर-घनुप का व्यवहार करने 
लगे थे और तचुकीले डण्डों श्रादि से जमीन खुरच कर प्रारम्भिक 
किस्य की खेती भी करने लगे थे । यह निश्चित है कि नवप्रस्तर 
युग में खेती करने वाले भारत में पश्चिम से ही, सम्भवत्ः 
ईरान से आये । ये लोग ईसा पूर्व २६५० से लेकर ईसा पूर्व 
“२७५० वर्ष के बीच आये होंगे। ये खेती का कौशल और बर्तेन 
बनाने की कला भी अपने साथ ले आये । ईरान में इनके चिह्न 
ईसा पूर्व ५ हजार वर्ष के भी मिलते हैं | वलूचिस्तान झीर 
क्वेटा से सिन्च तक इन बर्तनों के अवशेष मिलते हैं । 
मोएनजोदड़ो की सभ्यता का इतिहास अनोखा है | स्पष्ट 
है कि यह सभ्यता भारत में उत्पन्न नहीं हुई । यह शहरी 
सभ्यता सुमेर और ईलम से समुद्र के रास्ते आई, ईसा के जन्म 
के प्रायः २६ सौ वर्ष पहले | उन्होंने अपनी सभ्यता को भारत 
के वातावरण के शअ्रनुकुल वनाया और मकान बनाने झादि की 
कला में, जो वे अपने साथ लाये थे, उच्तति भी की । मोएन- 
जोदड़ो के मकानों की ईटें सब एक माप की हैं--पहले 
£२--४५--२४२ इंच वाली ईंटें और वाद को ११+-५*५ 
+३ इंच की ईटें | शहर के साथ नालियां भी योजना के 
अनुसार वनाई गई । ईंट तपाने के लिए जंगलों से लकड़ी 
काटी गई होगी, इप्नलिए उनके पास तांबे और पीतल की 
वुल्हाड़ियाँ भी थीं। इन वातों से और सील मुहर आदि से 
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ही यह अनुमान लगाया गया है कि मोएनजोदड़ो की संस्कृति 
पंदा करने वाले सुमेर और ईलम के लोग थे, जहाँ अनुरूप 
सील मुहर आदि मिले हैं। मोएनजोदड़ो में आने वाले सुमेर 
और ईलम वासियों ने ही, उत्तर की ओर साढ़े तीन सौ मील 
दूर हरप्पा की संस्कृति की सृष्टि की । ईसा पूर्व २१५० वर्ष 
के लगभग यह संस्क्ृति अपने शिखर पर पहुँची और ईसा 
पूर्व १८ सौ वर्ष के लगभग हरप्पां का पतन हुआ । 
पुरातात्विक अवशेषों से सिद्ध है कि हरप्पा का पतनः 
वाहरी श्राक्रमण के कारण हुआ । झ्राक्रमण करने वालों को 
मोटे तौर पर आर्य कहा जा सकता है। इन आझ्राक्रमणकारी 
आर्यों के निवास के खण्डहर भूकर (उत्तर-पश्चिम भारत) में 
मिलते हैं । इनके हथियार भी विशेष किस्म के थे । इन आक्र- 
मणों का उल्लेख ऋग्वेद में मिलता है जो ईसा के जन्म के 
१५०० वर्ष पहले लिखा गया होगा। तैत्तिरीय संहिता में 
जिन असुरों का उल्लेख किया गया है वे सम्भवतः मोएजोवड़ो 
के लोग ही थे। आर्यों ने हरप्पा का ध्वंस किया लेकिन मोए- 
जोदड़ों पर वे विजय नहीं प्राप्त कर सके | मोएनजोदड़ो का 
विनाश तब हुआ जब नगर सीमान्त पर स्थित वांध तोड़ कर 
नगर को जलमग्न किया गया । ऋग्वेद की ऋचाओं में वर्णित 
नदियों के इन्द्र के द्वारा मुक्त किये जाने की यही व्याख्या 
जान पड़ती है। आार्यों से भिन्‍त-भिन्‍न. दलों. में भी संघर्ष होता 
रहा और इनमें कुछ दलों ने अनारयों को भी अपने साथ लिया । 
थे आय जब उत्तर भारत में फैले तो नव प्रस्तर युग की संस्कृति 
वाली निषादऔर सवर जैसीं आदिम जातियों से उनका मुंकावला 
: हुआ। परन्तु अ्रव हम प्रायः ऐतिहासिक काल के निकट पहुँच गये। 
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आदिम जातियों की विवाह प्रथा का वर्णन पहले किया 
जा चुका है। श्रार्यों की गिनती ग्रादिम जातियों में तो नहीं की 
जा सकती लेकिन तुलनात्मक रूप से उनकी विवाह प्रयाओ्रों का 
अध्ययंत भी इसी प्रसंग में किया जा सकता है । इन प्रथाओं की 
जानकारी के लिए हमें वेद, पुराण, रामायण और महाभारत का 
सहारा लेना पड़ता है, क्योंकि ईसा पूर्व दो हजार और ६ सी 
वर्षों के वीच झ्रार्यों सम्बन्धी कोई पुरातात्विक चिह्न नहीं मिलते । 
रामायण का काल ईसा पूर्व लगभग १४ सौ वर्ष समभा जाता 
है जब कि गोदावरी के पास आरार्यो का किसी दक्षिणी शक्ति से 
संघ हुझा। वेद के प्राचीन श्रंश ईसा पूर्व एक हजार वर्ष से 
पहले ही लिखें गये | महाभारत का काल ईसा पूर्व एक हजार 
से ८ सौ वर्ष के बीच माना जाता है। पुराण विभिन्‍न कालों 
में लिखे गये । 

आर्यों में भी क्षत्रियों और ब्राह्मणों की विवाह रीतियों में 
कुछ अन्तर लेकिन मोटे तौर पर विवाह जाति के अन्दर 
होता था और निकट सम्बन्धियों में विवाह निपिद्ध था। जानकी 
और राम दोनों इक्ष्वाकुवंश के थे । अजुव और द्वोपदी दोनों 
भरत वंश के थे | इन दोनों उदाहरणों में पुछप ओर स्त्री कई 
पीढ़ियों के बाद विवाह सम्बन्ध में आवद्ध हुए। वर्हा, वंश, 
कुल और गोत्र, तीनों शब्दों की परिभाषाशरों पर कुछ विचार 
कर लेना आवश्यक है | वंश या बांस सीधी लकीर जंसा है । 
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पिता से ज्येष्ठ पुत्र, पौच्र, प्रपौत्र आदि क्रम वंश-परंपरा है . 
भतीजे आदि की दूसरी वंश-परम्परा है यद्यपि दोनों का 
आदि पुरुष एक हो सकता है। विवाह वंश के अन्दर होता 
है लेकिन एक कुल में नहीं । कुल, पिढ प्र धान आय समाज का 
विस्तृत और सम्मिलित परिवार है। पिद प्रधान होने के 
कारण कुल में भाई, वहन, लड़के, भतीजे और उनके लड़के 
आदि साथ रहते हैं । इस कुल की लड़कियों की झादी श्रन्य 
कुलों में और अन्य गाँवों में भी होती है । विंवाह के लिए स्थान 
और वंश दोनों पर ध्यान दिया जाता था। कुल के लड़के 
दूसरे स्थानों से ही वहू लाते थे । वहू शब्द वधू शब्द का अपन 
अंश है और वधू का मूल अ्रर्थ है जो लाया या वहन किया जाता 
है। अक्सर अपने स्थानों से ही वध्ुओं का नाम पड़ जाता 
था । जैसे कौशल्या, कौशल प्रदेश की राजकुमारी थी, गान्धारी, 
गन्धार की थी और द्रोपदी का दूसरा नाम पांचाली था ।. 
कुल और गोत्र मूलतः पर्यायवाची शब्द हैं परन्तु वाद को' 
गोत्र का एक विशिष्ट रूप वन गया। गोत्र धीरे-धीरे उन 
कुलों का एक समूह वन गया जिनमें परस्पर. विवाह नहीं हो 
सकता था । एक योत्र के सदस्यों की शादी श्रन्य गोत्रों के 
सदस्यों से ही हो सकती थी । आज भी हिन्दुओं में यही प्रथा 
प्रचलित है। यहाँ लक्ष्य करने की वात है कि ब्राह्मणों में ही 
गोत्र का प्राधान्य था । ब्राह्मण घूमते-फिरते रहते थे, एक जगह 
नहीं रहते थे भिन्‍न-भिन्‍न गाँवों के लोगों का. विवाह सम्बन्ध 
कायम करना उनके लिए कठिन था। गोत्र प्रथा के अनुसार एकः 
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ही गाँव में भिन्‍न गोत्रियों का विवाह संभव है । कुछ श्रंशों में 
अंग्रेजी शब्द 'वलेन' और “गोन्र' एक ही अर्थ के वोधक हैं । 

गोत्र सम्बन्धी विधि नियम बनाने का श्रेय बोधायन को 
प्राप्त है । उन्होंने समाज को आठ गोत्रों में बांटा । प्रत्येक गोत्र 
के लोग किसी ऋषि की सन्‍्तान हैं। ये आठ ऋषि हैं--- 
अगस्त्य, जामदरित, गौतम, भरद्दाज, अन्नि, विश्वामित्र, कश्यप 
झीर वशिष्ठ । प्रत्येक ऋषि की सन्‍्तानों में प्रवर या श्रेप्ठ 
पुरुष हैं। प्रत्येक ग्रोत्र को गणों में विभाजित किया गया है 
ओर गण के प्रवर पृथक हैं। गणों के प्रवर तीन या पाचि 
गिनाये जाते हैं । हो सकता हैं कि कोई प्रवर दो गणों में एक 
ही व्यवित हो । गोत्र, गण और प्रवर तीनों को ध्यान में रख 
कर विवाह सम्बन्ध किया जाता है । 

ऊपर कहा जा चुका है कि प्राचीन श्रार्यो में निकट 
सम्वन्धियों में विवाह निपिद्ध था। लेकिन कुछ अपवाद भी 
मिलते हैं। ऋग्वेद में उल्लेख मिलता है कि सूर्य के यमजपुत्र, 
अश्विनीकुमारों का विवाह सूर्य कन्या सूर्या से हुआ । ऋग्वेद 
में ही अन्यत्र भाई-वहन की श्वादी के दो-एक और संकेत 


कृष्ण के पुत्र प्रद्यम्न का विवाह मातुल कन्या रुविमणी से हुआ । 
पंच पाण्डवों का द्वरोपदी से विवाह भी एक अपवादल्वरूप हू । 
इस विवाह से इस सिद्धान्त को पुप्ठि होती है कि झार्य मध्य 
हिमालय पव॑त श्रेणी से भारत में प्रविष्ट हुए । इस छेन्न दे 
किरात जाति में आज भी वहुपति विवाह वी प्रथा प्रचलित 


है और महाभारत में किरातों का उल्लेख नी है । 
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विवाह विधियों में सब से अश्विक भिन्‍नता मध्य भारत में 
पाई जाती है जहाँ कई विभिन्‍न जातियों का समावेश हआ । 
यहाँ आये उत्तर से आये और रुक गये, द्रविड़ दक्षिण से उत्तर 
को जाते हुए यहीं रुक गये और भारत की अति प्राचीन ._ 
जातियाँ दोनों के वीच इधर-उधर विखर गयीं । इन आदिम 
. जातियों की वोलियाँ भी कहीं वदल गयीं | गौड और ओराओं 
द्रविड़ भाषा-भाषी हैं । मुंडा आस्ट्रो-एशियाई भाषा-भाषी हैं 
. और उनकी दूसरी शाखा आसाम निवासी खासी है । संभवत: 
मुंडा की कोड़ जन जाति संस्क्ृत का कोल शब्द है। हरिवंश 
युराण में कोल-सर्प जाति का उल्लेख मिलता है। सर्प नाग शब्द 
का विकल्प है। यह भी विश्वास करने का कारण है कि नागवंश 
(जन्मेजय ने जिसका उच्छेद किया) मुँडा जाति के ही लोग थे । 
पाली साहित्य में साक्य राजा महानाम की दासी नाग-मुंडा 
का उल्लेख है । े$ 
मध्यभारत की आदिम जातियों में कही-कहीं द्वविड़ 
समाज का माद् प्रधान कुल प्रचलित है। कुछ क्षेत्रों में परि- 
वार पिठ प्रधान है । कुछ उदाहरण दोनों के मिश्र रूप हैं । इनके 
अलावा स्वयं उनकी अपनी भी भिन्‍न-भिन्‍न विवाह प्रथाएँ 
हैं। हो और सनन्‍्थाल में मामा या फूफी की लड़की से शादी 
हो सकती है लेकिन तव तक नहीं जब तक कि मामा या फूफी 
जिन्दा हो । खासी जाति में लड़का विवाह के वाद सास के 
यहाँ रहता है। वहाँ उसकी स्थिति हिन्दू परिवार की जैसी 
है | लेकिन थोड़े दिनों वाद वर-वध्चू अलग रहने लगते हैं । 
इस समय लड़के को अपनी माँ के खेतों में कुछ दिनों काम 
करना पड़ता है । उसकी मृत्यु होने पर लड़की अपने वच्चों के 
साथ अपनी माता के घर चली जांती है । 


प्रगति-परम्परा 

आ्राज हम जिस सभ्य जगत और उन्नत समाज में निवास 
कर रहे हैं, उसमें हम वहुत-सी वातों को स्वयंसिद्ध मान 
लेते हैं। आज एक नन्‍्हा-सा वच्चा भी जानता है कि दो 
ओर दो चार होते हैं, परन्तु गणित श्ञास्त्र के इस निम्नतम 
स्तर तक पहुँचने में भी मानव जाति को कितनी कठिनाई 
पड़ी और कितना समय लगा, यह एक रोचक और आकर्षक 
इतिहास है और साथ ही शिक्षाप्रद भी; क्योंकि यह मातव 
जाति की प्रगति की एक दिद्या का संकेत करता है और इस 
प्रकार, सफल परिणति की एक-एक कुंजी भी हमारे सामने 
रख देता है । प्रस्तुत पंक्तियों में, मानव जाति की प्रगति के 
इतिहास के ही एक अध्याय की समीक्षा की गई है । 

प्राणिजगत में अकेला मनुप्य ही संस्कृति-सम्पन्न है । 
 मानवश्मास्त्र के अनुसार इस संस्कृति की बह परिभाषा की 
जाती है कि यह संचार शक्ति सम्पन्न वृद्धि है, अर्थात संस्कृति 
वह बुद्धि है जिसका संचार एक से दूसरे में हो सकता है। 
बुद्धि सतत विकासशील है । शिशु जब जन्म ग्रहण करता है 
तो वह बुद्धि का गदुर अपने साथ वाँध कर नहीं ले आता, 
जिसमें से, शिशु के वढ़ने के साथ-साथ, नई-नई चीजें निकलती 
रहें । वह स्वयं अपने अनुनत्र से तथा माता-पिता के उदा- 
हरण से और समाज की शिक्षा से लाथ उठाकर, इस बुद्धि 
को प्राप्त करता है श्र धीरे धीरे इसमें निरन्तर वृद्धि करता 
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रहता है। शिशज्वु जन्म-काल से ही न तो बुद्धिमान होता है 
और न निर्वोध । जैसे एक श्रंकुर मिट्टी, जल और सुर्यालोक 
से रस संग्रह कर एक विशाल महीरुह में परिणत होता है, 
उसी प्रकार शिक्षु भी आवेष्टनी और वातावरण से बुद्धि की 

खूराक संग्रह कर, एक बुद्धिमान मनुष्य में परिणति लाभ 

करता है। यदि उसके अवयवों का संगठन दोष या त्रुटि 

रहित हो, तो उसकी बुद्धि का परिमाण ओर उसकी परि- 

पक्‍वता उस वातावरण पर निर्भर होती है, जिसमें वह पलता 

है। मनुष्य के मस्तिष्क का संगठन ही इस क्रिया को संभव- 

पर बनाता है । ह 

मनुष्येतर जीव कुछ सहजात घृत्तियाँ साथ लेकर पैदा 

होते हैं भर अपने जीवन-संघर्ष में उन्हीं पर निर्भर रहते 

हैं । ये सहजात दृत्तियाँ एक बंधी हुईं परिस्थिति में तो काम 

दे जाती हैं, परन्तु परिवर्तित परिस्थितियों का म्रुकावला करने 

की दक्ति उनमें नहीं होती है । इसलिए प्रतिकुल परिस्थिति 

में वे जीवन-संघर्ष में टिक नहीं पातीं। इसके विपरीत मानव 
मस्तिष्क परिवर्धनशील है और परिवर्तित अवस्थाश्रों में अपने 

को खपाने की उसमें क्षमता है। यह ध्यान देने की वात है 

कि शिज्षु का मस्तक कितना कोमल होता है। इसी कोमलता 

के कारण उसके मस्तिष्क का विस्तार और विकास संभवपर 

होता है। इस मस्तिष्क के विस्तार और विकास का इतिहास 
- ही मानव जाति की प्रगति का इतिहास है । 

मानव-प्रगति के मार्ग में शब्द और वाक्‍्यों का उद्भावन 
सब से पहला विशाल स्तम्भ है। मनुष्य के अवयवों का संगठन 
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इस तरह का है कि वह अनेक प्रकार के स्पष्ट स्वरों को 
उच्चारित कर सकता है शौर किसी एक स्वर अथवा स्वर- 
समूह का सम्बन्ध वाहरी दुनिया की किसी एक घटना अयवा 
घटना-समूह से जोड़ा जा सकता है। उदाहरणार्थ भालू शब्द 
एक लोमश खतरनाक जानवर का चित्र हमारे सामने उपस्थित 
करता हैं । पहले पहल जो छाब्द बने, उनसे द्यायद त्तत्काल 
एक वस्तु विशेष का वबोंघ हो जाता हैं। मोर पोर्क एक 
आस्ट्रेलियन उल्लू का नाम है और इस शब्द से उस उल्लू की 
आवाज का एक साहरय है। किर भी किसी शब्द के श्वर्य 
की सीमा वाँधने के लिए श्रोर उसे एक स्पष्ट बोध प्रदान 
करने के लिए जनसमूह की स्वीकृति आ्रावश्यक है। ऐसे स्वर, 
जिनसे स्वयं वस्तु विशेप का बोध होता हो; वहुत ही सीमित 
हैं । भाषा या बोलचाल वास्तव में एक सामाजिक उपज है । 
केवल समाज के अन्दर श्र उसके सदस्यों द्वारा मौन स्वीकृति 
दी जाने के कारण ही, शब्दों का अर्थ सम्भव है और उनसे 
वस्तुओं अथवा घटनाओं का बोध हो सकता #है । 

परन्तु मनुष्य-गरिवार एक आवश्यक सामाजिक इकाई 
है। अव देखिये, मानव-शिक्षा का एक अत्वावच्यक अंग है 
बच्चे को बोलने की छिक्षा देना । इसका अर्थ वह है कि दच्चे 
को किसी स्वर या स्वर-समूह का उच्चारण सिखाया जाता है 
और किसी वस्तु या घटना विशद्येप से उनका सम्बन्ध जोड़ 
दिया जाता है। एक वार जब यह प्रक्रिया चालू हो जाती है 
है तो माता-पिता अपने बच्चों को उन स्थितियों का मुकाबला 
करने की शिक्षा नी दे सकते हैँ, जिनका वास्तविक उदाहरण 
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उपस्थित करना उनके लिए सम्भव नहीं है। एक बच्चे के 
लिए यह आवश्यक नहीं कि एक भालू उसके परिवार पर _ 
आक्रमण करे और तव वह यह सीखे कि उससे किस प्रकार 
अपने को वचाया जाय । भाषा के सहारे, खतरे की अनुपस्थितिं 
में ही, वड़े छोटों को, उस खतरे की आगाही दे सकते हैं औरं 
उसके म्ुकावले का उपाय वता सक़ते हैं। और वोल-चाल, 
माता-पिता के लिए, कंवल अपने अनुभवों को वच्चों के सामने 
व्यवत करने का एक वाहन अथवा साधन-मात्र नहीं है | यह 
वोलचाल एक ही भाषा वोलने वाले जनसमृह के सदस्यों के 
वीच सम्पर्क स्थापित करने का और विचारों के आ्रादान-प्रदान 
का भी एक साधन है । एक सदस्य अपने साथियों को वतलांता 
है कि उसने क्‍या देखा और क्या किया और सभी सदस्य 
अपनी क्रिया-प्रतिक्रियाओं की तुलना उनसे कर सकते हैं। इस 
प्रकार एक पूरे दल के अ्रनुभवों की एक समष्टि वन जाती है। 
माता-पिता अपने वच्चों को न. केवल अपने ही व्यक्तिगत 
अनुभवों को, वल्कि अपने दल के साम्रहिक अनुभवों से भी 
अवगत कराते हैं । 

यही परम्परा, ऋ्रमानुवर्धित रूप में, पीढ़ी-दर-पीढ़ी चली 
जाती है । आदिम मातव और आधुनिक मानव के शारीरिक 
संगठन में अन्तर नाममात्र का या नहीं के वरावर है, परन्तु 
दोनों की संस्कृतियों में महान अन्तर है । व्यक्तियों के नये- 
नये अनुभवों से साम्रृहिक परम्परा की. श्री-ब्ृद्धि और कलेवर- 
वृद्धि ही इसका मुख्य कारण हैं । । 

इन्हीं अनुभवों के आधार-पर मानव सभ्यता का विकास 
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होता श्राया है। पिछले युग की सभ्यता को तीन व्यापक 
भागों में विभक्त किया जाता है--परापाण-युग, पीतल-युग और 
लोह-युग । जब आदमी केवल चुकीले पत्थरों से ही शिकार 
करता है या जमीन खुरचता है, उसके म्ुकावले कहीं अधिक 
अनुभव प्राप्त करने के बाद ही मनुष्य पीतल युग में प्रवेश 
करता है । एक पत्थर की कुल्हाड़ी के मुकावले, एक पीतल 
की कुल्हाड़ी बनाने के लिए कहीं अधिक जानकारी की जरूरत 
है । उसे तांवा भौर टिन श्रादि खानों की पहचान की जरूरत 
पड़ती है, और उन्हें गलाकर पीतल बनाने के लिए रसायन 
का भी कुछ ज्ञान आवश्यक है । इसी प्रकार ज्ञान-विज्ञान के 
और अ्रधिक प्रसार से ही मनुप्य ने लोहनयुग में प्रवेश किया । 
ध्यान में रखने की वात यह है कि अ्रव भिन्‍न युगों के ज्ञान- 
स्तर से उन युगों में जीविका के भिन्‍न-भिन्‍न उपायों का भी 
एक संकेत मिलता है। यही अर्थ-व्यवस्था है जो जाति-वृद्धि 
और तत्कारण जाति की सफलता का भी निर्णय करनी है । 
पापाण-युग में लोगों को जंगली फल-घुल और जानवरों तथा 
मछलियों के शिकार पर ही अपनी जीविका के लिए निर्भर 
रहना पड़ता था। ऐसी अवस्था में प्रह्वति-प्रदत खाद्य के 
हारा ही उनकी संख्या की एक सीमा बँव जाती थी झीर 
स्वभावत: वह संख्या अधिक नहीं थी । पीतल के प्रयोग के 
साथ विद्येप प्रकार के उद्योगों का अल्तित्व हर व्यापार- 
चाणिज्य का संगठन अनिवार्थ रूप से हो जाता है । खाद्य 
उत्पादन की बचत की मात्रा से ही एदा समुदाय उ 

गरों को खिला-पिला रूकता है जो खाद्य के उत्पादन की 
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प्रक्रिया से हटकर पीतल के औजार बनाने में लग जाते हैं। 
इस वचत की जरूरत सौदागर, शिल्पी, सिपाही, पुरोहित और 
' लिपिकों आदि के लिए भी पड़ती है । पुरातत्व -के स्मृति- 
चिह्नों से यह सावित होता है कि इस युग में जनसंख्या में भी 
क्राफी वृद्धि हुई ।.पीतल तो फिर भी महंगा पड़ता था, लेकिन * 
लोहे की खानें तो जहाँ-तहाँ विखरी मिलती थीं और सस्तेपन के 
कारण वहुत. लोग लोहे के औजार रख सकते थे । इन सस्ते 
लोहे के औजारों के कारण ही जंगल काटकर खेती का विस्तार 
सम्भव हो सका और साथ ही पीतल युग की अपेक्षा इस युग 
में जन-संख्या में और भी वृद्धि हुई । 

साथ ही किसी अरथ्थ॑-व्यवस्था में ,जीविका के उपाय भैदों 
के कारण विभिन्‍न श्रेणियों की उत्पत्ति होती है, विभिन्‍न क्षेत्रों 
में सभ्यता का स्तर भी भिन्‍न हो सकता है, सभ्यता के समान 
स्तर पर भी दो भिन्न क्षेत्रों में जीविका के उपाय भिन्‍न हो 
सकते हैं । इंनमें से-किसी एक क्षेत्र का जनसमुदाय दूसरे क्षेत्र 
को प्रवजन कर सकता है, एक क्षेत्र का जनसमुदाय दूसरे क्षेत्र 
के, चाहे वह सभ्यता के समान स्तर पर हो या निम्न स्तर पर 
हो, जनसमुदाय पर चढ़ाई कर सकता है, एक ही श्रेणी में 
कोई व्यक्ति विद्येष प्रभुत्व का अधिकारी वन सकता है और 
इन्हीं तमाम क्रिया-प्रतिक्रियाश्रों के कारण सभ्यता जटिल से 
जटिलतर होती आयी है और प्रगति का पथ उन्मुक्त होता 
गया है.। इनमें से प्रत्येक क्रिया-प्रतिक्रिया -दीर्घकाल तक 
घटती रही और प्रत्येक का इतिहास आकर्षक है । 

उस अतीत काल में जादूगर वही था जो किसी नवीन 


प्रगति-परम्परा श्८३ 


विद्या को आयत्त कर लेता था । प्रथम शिल्पी भी एक जादूगर 
ही था। जादूगर का डण्डा राजदण्ड का ही एक पूर्व रूप 
था | यह ऐतिहासिक तथ्य की वात है कि मित्र और वाबवी- 
लोनिया में भी प्रथम राजाओं के अ्रभ्युदय का सम्बन्ध वर्षे- 
पंजिका के प्रणयन से रहा है। मिस्र की खेती नील नदी की 
चाढ़ पर निर्भर है। यह वाढ़ प्रति वर्ष एक नियत समय पर 
ही आती है। वर्षों के निरीक्षण के वाद जिस व्यक्ति ने पहले 
से इस वाढ़ की तिथि की भविष्यवाणी की, जनता में उसकी 
पूजा होने लगी, क्योंकि जनता ने यह समभा कि वह व्यक्ति 
नील नदी के जल को इच्छानुसार नियन्त्रित कर सकता है । 
उस जनता में इतना सूक्ष्म ज्ञान नहीं था कि भविष्यवाणी 
ओऔर नियन्त्रण में वह कोई पार्थक्य कर सके । इधर दो वाढ़ों 
के बीच का निश्चित समय एक राजकीय वर्ष मान लिया 
गया भर वहीं से वर्ष पंजिका का सूत्रपात हुआ । यह वर्ष 
वास्तव में सीर्य वर्ष ही है यद्यपि इसमें प्रायः ६ घंटों का 
अन्तर गिनती में पड़ जाता है परन्तु इस त्रुटि की गणना से 
ही आज यह निश्चित रूप से कहा जा सकता है कि इस पंजिका 
का प्रचलन ईसा पूर्व सन्‌ ४२३६ में हुआ या सन्‌ २७७६ में । 

खेती के साथ शिल्प के विस्तार से सभ्यता का प्रसार 
हुआ और जब आवश्यकता से अधिक खाद्य उद्बृत रहने लगा 
तो व्यापार में भी दृद्धि हुई और इस वृद्धि के कारण लेखन- 
कला श्र गणित की आवश्यकता पड़ी और जो लिपिक या 
गण्तिज्ञ बने, उनकी, किसानों और दिल्पियों से भिन्‍न, एक 
पृथक श्रेणी वत गयी । वोलचाल के बाद, लिपि का झ्राविष्कार 
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मानव-श्रगति के मार्ग में दूसरा वड़ा स्तम्भ है । लिपि के आवि- 
प्कार ने सभ्यता. के विकास-में एक नई क्रान्ति उपस्थित कर 
दी। आज लिखता-पढ़ना देनन्दिन जीवन का एक अंग स्वरूप 
है परन्तु इसका प्रथम आविष्कार एक जादू के समान ही रहा 
है | सुमेर सभ्यता के प्राथमिक युग में मन्दिरों के साथ प्रभूत 
सम्पत्ति जुड़ी होती थी, मवेशियों के भुण्ड और प्रचुर आमदनी 
पर पुजारियों का अधिकार होता था । पुजारी लेन-देन भी 
करते थे । इनका हिसाव रखना स्मृति शक्ति के बाहर हो गया । 
तव हिसाव रखने की आवश्यकता पड़ी श्लौर लिपि का 
आविष्कार भी आवश्यक हो गया । ईसा पूर्व. ३००० वर्ष के 
ऐसे आलेख्य पुरातत्व के संग्रह में मिलते हैं। जली मिट्टी के 
एक तख्ते पर एक घड़ा, वैल का एक सिर और दो त्रिकोण 
आदि अंकित हैं। घड़े से श्रनाज का परिमाण और बल के 
सिर से मवेशियों की संख्या श्रादि का अर्थ लगाया जाता है । 
इस प्रकार के -चिह्नों से ही लिपि और लेखन-क्रिया का प्रारम्भ 
हुआ है । वोलचाल की तरह इसके लिए भी सामूहिक स्वीकृति 
की आवश्यकता पड़ी. होगी । यह लिपि भी वस्तु विशेष के 
चित्रण से शुरू होकर प्रतीक-मात्र वन गयी। भाषा, और 
लिपि के कारण ही कृषि, शिल्प और वाणिज्य में एक क्रान्ति- 
कारी उन्नति सम्भव. हों सकी और उसी की. परिणति हम 
आश्ुनिक सभ्यता में पाते हैं । 

परन्तु आज की सभ्यता भी कोई अन्तिम परिणति नहीं 
है । जब -तक मनुष्य के मस्तिष्क का प्रसार और विकास 
सम्भव होगा तब तक. प्रगति. की परम्परा कायम रहेगी। - 


कुछ आदिम जातियाँ और 
उनकी विशेषताएँ 


पाहुगान--दक्षिण अमेरिका के धुर दक्षिण में टिएरा डेल 
पयुगो हीप समूह के दक्षिण तट पर वहुत कदीम और बझतिशय 
निम्न स्तर की आदिम जाति बाहगान का निवास स्थान है । 
इस स्थान का तापमान वर्फ जमने के तापमान से वहुत नीचे 
नहीं जाता लेकिन बारहों महीने इतनी ठण्डी तूफानी हवा 
चलती है शौर पानी भी इतना वरसता रहता है कि यह ताज्जुव 
करना पड़ता है कि कोई श्रादिम जाति जिसके पास मकान 
बनाने या शरीर ढकने के विशेष साधन नहीं हैं, यहाँ जीवित 
कंसे रह सकती है । लेकिन याहगान औरतें ह्डी जमाने वाले 
पानी में गोता लगा कर सील मछली पकड़ती हैं और यही 
मछली याहगान का मुख्य खाद्य है । 

याहगान कोई संगठित जाति नहीं है । वे सब यही जानते 
हैँ कि वे एक ही क्षेत्र के निवासी हैं और अपने पद्ोसियों से 
भिन्‍न हैं, यानी दूसरों के विरुद्ध याहगान जाति के किसी व्यच्धि 


की रक्षा करना वाकी का कत्तंव्य हैं। लेकिन मिले-तुले राम 
१-० लिए कोई कम ठन 5 लोग जे अल्‍तल मे अभय नए 

के लिए कांइ सगठन चहा हू । ये लोग ऊचे कद के नहीं हाल । 
शरीर मोटा लेकिन हाथ पर पतले शोर छोटे हैं मिससे थे 


ठिगने दिखाई पड़ते हैं। तट भूमि पर घना जंगल है इसलिए 
उन्हें अधिकांश समय पानी में ही दिताना पहला है था सुरक्षित 
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ऊंची जगहों पर ।. सील मछली का वे शिकार करते हैं और: 
पानी के अम्दर भी वे उसे खदेड़ते हैं। कभी कभी होल मछली 
भी उन्हें मिल जाती है । कोई मरी हुई ह्वो ल किनारे पर आ _ 
लगे तो सारे सग्रृह को कई दिनों का. भोजन मिल जाता है। 
ह्वल छिछले पांनी में फँस जाय तो उसका शिकार भी किया 
जाता है । लेकिन भाले के अलावा: मछली पकड़ने या मारने 
का और कोई सरंजाम उनके पास नहीं है। सील मछली, जैसाकि 
पहले ही कहा जा चुका है, उंनका मुख्य आहार है |. पेड़ों के 
छोटे फल या वेर और कुकुरम॒त्ता जैसी एक पेड़ की उपज से 
ही उनकी सब्जी का काम चलताः है। इनको भी वे बटोरते . 
रहते हैं । वड़ी वत्तलल या चिड़ियायें भी वहाँ मिलती हैं लेकिन 
जाल आ्रादि साधनों के अभाव के कारण वे इन्हें पकड़ नहीं 
पाते । लेकिन बड़ी चिड़िया पड़ने का उनका एक अजीव 
तरीका है। चिड़ियों का कोई बड़ा दल रात को पहाड़ी के ऊपर 
 बसेरा डालता है तो शिकारी चुपचाप श्रँघेरे में किसी एक 
चिड़िया को पकड़ लेता है । एक हाथ से वह वाजू पकड़ता है 
श्ौर दूसरे से उसकी टोंटी दाव देता है। चिड़िया न वाजू 
फड़फड़ा सकती है न कोई झ्रावाज कर सकती है। फिर शिकारी 
दाँत से उसका गला काटकर अलग डाल देता है' और दूसरी 
चिड़िया पर इसी प्रकार का वार करता है.। इस तरह एक ही 
रात में समूचे भुण्ड को भी खत्म कर दिया जाता है । 

याहगान का अधिकाँश समय छोटी-छोटी नावों पर हों 
बीतता है-। लेकिन नैया भी मजबूत किस्म की नहीं होती । 
औरत नाव खेती है और मर्द पतवार पर बैठे. भाले से. मछली . 
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का शिकार करता है। 'बीच' वृक्ष की छाल से वनी नाव, कहीं 
किनारे से टकरा कर टूट न जाय, इसलिए किनारे से कुछ दूर 
'ही लंगर डाल दिया जाता है । सील मछली का चमड़ा वे, 
'कभी-कभी, सर्दी से वचाव के लिए, सीने पर डाल लेते हैं लेकिन 
चमड़ा वे कमा नहीं सकते इसलिए वह सख्त हो जाता है और 
उसे पहनना वे पसन्द नहीं करते | मर्द, औरत और वच्चे नंगे ही 
घूमते फिरते हैं। वदन पर वे चर्बी या तेल मल लेते हैं जिससे 
तेज हवा से कुछ वचत रहती है और समुद्र के नमकीन पानी 
से भी। रहने के लिए, लचीली लकड़ियों से बने शहद की 
मक्खियों के छत्ते जैसी शवल के मकान वे बना लेते हैं। इस 
पर घास, फूस, पेड़ की छाल आदि डाल दिये जाते हैं। दूसरा 
नमूना शंकु जैसा मकान है । लकड़ी और डण्डे गोलाई में डाल 
कर शंकु का आकार बनाया जाता है । इसे भी छा दिया जाता 
है। इनमें से धुंआ निकलने की जगह नहीं होती। इसलिए 
याहगान घर में रहता है तो उसकी आँखें लाल होकर सचूज 
जाती हैं । 

श्रम का बटवारा एक मात्र मर्द और झ्ौरत के बीच होता 
है। बाहगान जाति में औरतों का स्थान सम्मानपूर्ण है, शायद 
इसलिए कि खाद्य संग्रह में उनका महत्वपूर्ण भाग होता है । 
ज्यादातर काम औरत झौर मर्द मिलकर करते हैं। आदमी 
शिकार करता है तो औरत वाव खेती है। मकान दोनों मिल- 
कर बनाते हैं। पर-पुरुष या पर-स्त्री-पहवास को बुरी नजरों 
से देखा जाता है। तलाक की प्रवा भी है लेकिन सामान्य 
कारणों से तलाक नहीं दिया जाता । ऋगड़ा श्रक्सर तभी होता 
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है जंबकि पुरुष निर्देयी हो या स्त्री आलसी हो। लेकिन पति 
मर जाये तो उसके किसी भाई से बेवा की शादी हो जाती है। 
पारिवारिक सम्बन्ध में वाप चाचा या बेटे भतीजों का भेद 
स्पष्ट किया जाता है। चचा और मामा के लड़के-लड़कियाँ 
भाई वहन कह कर ही पुकारे जाते हैं श्रौर दूसरी पीढ़ी तक 
उनमें शादी निषिद्ध है। इस प्रकार चचेरे भाई बहन एक ही 
गोत्र के माने जा सकते हैं। मौसी वहन की लड़की के कल्याण 
और चचा भतीजे के कल्याण में काफी: दिलचस्पी लेता है । 
दामाद सास-ससुर की मदद करता है, उन्हें भेंट देता है और 
उनके प्रति काफी श्रद्धा रखता है । 

याहगान को यौन क्रिया और प्रजनन के सम्बन्ध का ज्ञान 
है । लड़कियाँ और लड़के, लगभग सात .साल की उम्र तक मिल 
कर खेलते हैं लेकिन इसके वाद दोनों अलग कर दिये जाते हैं । 
दोनों के लिए वय:-संस्कार की रीति बहुत साधारण है । मृत्यु 
संस्कार या दाहक्रिया कुछ जटिल होती है । मृत व्यक्ति के निजी 
सामान भी जला दिये जाते हैं, निकट सम्बन्धी शरीर काला 
रंग लेते हैं, उपवास करते हैं, कभी-कभी सीने पर भी माँस काट 
देते हैं। मृतकों की प्रेतात्मा से याहगान वहुत डरते हैं, 
इसलिए जहाँ मौत होती है, उस शिविर को ही वे छोड़ देते 
हैं। मृत पुरंखों की पूजा या उनके प्रति प्रार्थना वे नहीं करते । 
लेकिन हर .एक की एक बन्धु प्रेतात्मा होती है जिससे वे मदद 
की उम्मीद रखते हैं। 

उनमें कोई पुरोहित नहीं होते लेकिन श्रमेरिकन इंडियनों 
की भाँति शमन या वैद्य होता है । यह: विश्वास.कियां जाता है 


फुछ ध्रादिम जातिएां श्रीर उनफी विशेषताएं १८६ 


कि शमन मौसम को प्रभावित कर सकता है और हो रहे किसी 
काम के विपय में भविष्यवाणी कर सकता है परन्तु उसका 
मुख्य काम वीमारी का इलाज करना है । समकता जाता है कि 
वीमारी किसी बुरे या दुश्मन दमन की करतूत है । इसलिए 
इलाज का उद्देश्य शमन द्वारा शमन के जादू का काइना है । 
अन्य इंडियनों की भांति श्रात्मा के खो जाने की धारणा याह- 
गान में भी प्रचलित है। याहगान इस घारणा के वश्चीभूत हैं 
कि बुरा शमन किसी को आत्मा को चुरा सकता है जबकि 
दूसरे झमन का काम उसका उद्धार करना है। बाहगान-लष्टित्व 
या पौराणिक कहानियाँ अन्य श्रादिम जातियों जैसी ही है 
लेकिन इसमें गहराई या जटिलता नहीं है । पीराशिक कहानियाँ 
च्याख्यात्मक हैं--चाँद में कलंक क्यों हैं या सूरज का उदय 
कैसे होता है। कुछ नीति मूलक हैं जिसमें बुराई करने वाले 
को सजा अवश्य मिलती है | प्रलय की कहानियां भी हैं जबकि 
सूर्य द्वारा बाढ़ दुलाई जाती है या समुद्र में चाँद गिर पड़ने से 
वाढ़ आ जाती है । 
सवाल उठता है कि प्रतिकूल प्रकृति से जूक कर प्रगति की 
इच्छा याहगान में वयों नहीं पाई जाती है। इसका स्पप्ट उत्तर 
यह है कि संस्कृति चाहे जितनी सरल हो, जब वह प्रादीन हो 
जाती है, तो आस-पास को प्रकृति से उसका मेल वंठ जाता 
है और फिर परिवर्तन की इच्छा मिट जाती है । फिर वात 
'के दवाव से ही परिवतंन सम्भव है। लेकिन याहयान का गझब्य 
जातियों से कोई सम्पर्क नहीं रहा। उनमें ठुद्धि दा ऋभाब नहीं 
है, इसका पता इसी से चलता है दि उनके जो दो-चार दच्चे 
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इंगलेंड ले जाये गये थे उन्होंने बहुत जल्द ब्रिटिश संस्कृति में 
अपने को खपा लिया। लेकिन वे वच्चे जब टिएराडेल फ्युगो 
को वापस गये तो नयी संस्कृति को तिलांजलि देकर वे श्रपनी 
पुरानी संस्क्ृति में फिर से दाखिल हो गये । 
श्रन्दमानी--श्रन्दमान द्वीपों का प्राकृतिक रूप टियरा 
डेल फ्युगो के प्राकृतिक रूप से विलकुल भिन्‍न है। अन्दमानी 
जाति भी याहगान जाति से बहुत भिन्‍न है । अन्दमान निवासी 
आदिम लोग बावने नीग्रो या नेग्रिटो जाति के हैं। जंगल 
निवासी नेग्रिटो प्राचीन काल में दूर दूर तक फंले हुए थे । 
अन्दमानी भी बहुत हद तक फिलिपाइन्स, मलय, न्यूगिनी 
आऔर काँगो प्रदेश के अफ्रीकन नेग्रिटों से बहुत मिलते जुलते 
हैं। एक समय इनमें परस्पर सम्पर्क रहा होगा लेकिन आज 
के अन्दमानी एक पृथक समूह के सदस्य हैं और शायद उनमें 
सूल नेग्रिटो संसक्ृति आज भी मौजूद है। उन्तकी भांपा भी 
विलकुल भिन्‍न है | ४ 
अन्दमान द्वीपों की आवोहवा गर्म और नम है। मई से 
नवम्बर तक- काफी पानी वरसता है । वाकी साल में मौसम 
खुश्क रहता है । नदियाँ विरल हैं शौर वड़ी नहीं हैं | वरसात 
का पाती अन्दर दलदलों में जमा रहता है । 
अन्दमानी खेती नहीं करते और न उनके पास पालतू 
जानवर ही हैं.। लेकिन खाने लायक जंगली फल मूल, मछली 
ओर शिकार के लिए जानवरों की इफरात है । जंगलों में मुख्य 
रूप से सूअऋर का शिकार किया जाता है। चिड़ियाँ भी वहुत 
हैं लेकिन उन्तके पकड़ने के लिए. जाल नहीं हैं । अधिकाँश 
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स्तन्‍्यपायी दुगोंग, कछुए, केकड़े या मछली उनके मुरुय 
श्राहार हैं । शिकार को जाते हुए या लौदते हुए या चलते- 
फिरते हर एक जंगली शहद के लिए नजर दीड़ाता रहता है 
झीर मिलने पर घर ले जाता है । 

मछली पकड़ने के जाल हूँ, छोटे भालों से भी मछली का 
शिकार कियां जाता है लेकिन चारा डाल कर मछली नहीं 
पकड़ी जाती । बड़ी मछलियों के शिकार के लिए वे तीर 
धनुप का भी इस्तेमाल करते है । जंगलों में भी तीर-धनुप से 
ही शिकार किया जाता है । जहरीली नोक वाले दीरों का 
इस्तेमाल कोई नहीं जानता । औरतें लकड़ियों से कन्द मूल 
खोदती है । जार लकड़ी, पत्थर या कीड़ियों से ही बनाये 
जाते हैं। नाव या नेया बड़े लट॒झे खोखले करके ही वनाद्ी 
जाती है। वत्ती वाली उनकी मिट्टी की अंगीठी विशेष 
प्रकार की होती है । लेकिन आग जलाना उन्हें नही झाता । 
इसलिए आग वरावर जलायी रखी जाती है। कुछ कीदड्ियाँ 
लोटे के काम में आ्राती हैं और कुछ खाना परोसने के वगम में । 
खानावदोश जनजातियों के मुकावले उनका सोने का साधन 
अच्छा है। वे चटाई पर खाते हैं और कभी-कभी लकड़ी छी 
तकिया वना लेते हैं । 

अन्दमानी गांव गोलाई में दसे होते हैं । हर छुटिया में 
एक परिवार रहता है । कुटिया पर चटाई की छत होती है 
श्र दोनों बगलें खुली होती हैं। गोलाई के दीच का मंदान 
नाच के लिए हैं। कभी-कर्ी सामूहिक गोल-घर बनाया जाता 
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है। व्यास. ६० फीट तक का हो सकता है | इसके वाहर-वाहर 
परिवारों की भिन्‍न भिन्‍न शयन वक्षाएँ हैं। गोल-धर के बीच 
नाच के लिए जगह छोड़ दी गईं होती है । वरसात में वे-इन घरों 
में ही रहते हैं । लेकिन खुश्क मौसम में वे घूमते फिरते रहते 
हैं । ऐसे समय, वाहर, सामयिक डेरे भी डाले जाते हैं और 
ये डेरे भी गोलाई में ही डाले जाते हैं। वालिग अविवाहितों 
के लिए इसमें अलग .कुटिया होती. है । इस कुटिया के. पास 
वीच के नाच के मैदान के पास कई चुूल्हें वनाये जाते हैं जिनमें 
अविवाहित लोग समय-समय पर सारे गाँव के लिए ज्योनार 
पकाते हैं । 

घूमते-फिरते हुए भी ये लोग वीच-वीच में अपने गाँव 
को चले जाते हैं । घूमने-फिरने का उनका वँधा हुआ्रा रास्ता 
होता है और जिस क्षेत्र में वे घूमते-फिरते हैं वहाँ किसी 
वाहरी को वे घुसने नहीं देते । यह क्षेत्र और उसके प्राकृतिक 
साधन समूचे दल की साम्ृहिक सम्पत्ति हैं। सभी सदस्यों का 
इसमें समान अधिकार है । साम्ृहिक सम्पत्ति की यह धारणा 
आदिम जगत्‌ में श्राम.तौर पर पाई जाती है। लेकिन कोई- 
कोई विल्लेष पेड़ों पर दावा कर सकते हैं | कोई पेड़ जंगली 
फलों का हो सकता है या वह नाव बनाने लायक होता है । 
इस प्रकार के अधिकार अन्य आदिम जातियों में भी देखे 
जाते हैं। वाकी जमीन पर सामूहिक अधिकार भी साधारण 
रीति है। औरतें जो फलमृल इकट्ठा करती हैं वे उन्हीं की 
मानी जाती हैं लेकिन किसी वड़े जांतववर का शिकार किया 
गया हो या सब्जी ढेर-सी इकट्ठी की.गई हो तो वह सारे समर- 
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दाय में बाँट दी जाती है। औजार, कपड़े, नाव या श्राभूषण 
जैसी साथ ले जा सकने वाली चीजें व्यवितगत सम्पत्ति ही 
होती हैं । लेकिन अन्य कदीम जातियों की भांति अन्दमानी 
भी अतिथि परायण होते हैं, भेंट आदि अक्सर देते रहते हैं 
और अपनी चीजें श्रौरों को उधार भी देते हैं । इस प्रकार 
समाज में सम्पत्ति की प्रायः समानता हुआ करती है । 

समता श्रन्दमानी समाज का आ्राथिक विशेषत्व है और 
सामाजिक विशेषत्व भी । यह ठीक है कि मर्द और औरतों में 
ओर वड़ी और छोटी उम्र वालों में विभेद किया जाता है 
लेकिन परिवारों में कोई बड़ा छोटा नहीं होता है । प्रशासन 
ज॑सी कोई व्यवस्था नहीं है। कोई सरदार यथा मुखिया भी 
नहीं है | समूह सम्बन्धी फँंसले सामृहिक तौर पर किये जाते 
हैं, जिसमें वड़ों का प्रभाव छोटों की वनिस्वत अधिक होता 
है । कोई कानून नहीं है और न अपराधों की सजा की ही कोई 
विधि है । व्यक्तिगत अपराधों के लिए, जिसमें पर-स्न्री-गमन 
भी शामिल है, ह्वातिग्रस्त पक्ष बदला चुकता है। भागड़ालूपन, 
आलस्यथ या बड़ों के प्रति सम्मान का अ्रभाव जैसे समाज 
विरोधी कार्यो के लिए सजा की व्यवस्था तो नहीं है लेकिन 
जनमत के प्रभाव के कारण ये दोप उभर नहीं पाते । कोई 
असद्व्यवह्ार करता है तो वह जनप्रिय नहीं होता ओर 
उसकी मर्यादा भी घट जाती है | 

स्थानीय समूहों के वीच सम्बन्ध के भी कोई नियम नहीं 
हैं। प्रत्येक दल स्वतन्त्र है और दलों में सम्बन्ध केवल इतना 
ही है कि एक दल का सदस्य दूसरे दल के सदस्य से कनी 
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कभी मिलने जाता है या दावत और नाच के लिए विभिन्‍न 
दलों के सदस्य इकट्टे हो जाते हैं । किन्‍्हीं दो दलों में युद्ध 
कदापि नहीं होता | लेकिन झञिकायत हो तो पलटा जवाव 
दिया जाता है और यह भी नतीजा निकल सकता है कि 
पारिवारिक बदले चलते रहें । ह 

दल के संगठन का एकमात्र आधार रिश्ता है। लेकिन 
ग्रन्दमानियों में रिएतों की संख्या बहुत कम होती है | लोग 
नाम से ही पुकारे जाते हैं जवकि अन्य जातियों में अ्रम्रुक का 
पति या अम्लुक की वह, अम्रुक का वाप आदि शब्दों से ही 
लोग सम्बोधित किये जाते हैं । कोई रिब्तेदार न भी हो तो 
कल्पित रिब्तेदारी- का नाता जोड़ कर उन्हें पुकारा जाता है । 
रिब्तेदारी का दायरा कम होने का विश्येपष कारण यह है कि 
विभिन्‍न परिवारों के वच्चों का लालन-पालन प्रायः एक साथ 
होता है। माताएँ दूसरों के वच्चों को भी. दूध पिलाती हैं । 
तीन चार साल तक बच्चों को दूध पिलाया जाता है और 
वाद को बच्चे पूरे गाँव के वच्चे वन जाते हैं। एक और विशेष 
रिवाज यह है कि वच्चे ६ या ७ साल के हो जाते हैं तो 
श्रक्सर वे दूसरे परिवारों में गोद ले लिए जाते हैं। एक दूसरे 
के बच्चे गोद ले लेते हैं परन्तु पिता अपने वच्चे को कभी- 
कभी देखने जाता है| गोद लिये हुए वच्चे को भी कभी-कभी 
दूसरे को गोद लेने के लिए दे दिया जाता है; लेकिन इसकी 
सूचना उसके वाप को भी दी जाती है। युवावस्था का समय 
हो जाता है तो सभी लड़के घर छोड़कर अविवाहितों की 
कुटिया में रहने लगते हैं । 
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दादी वास्तव में परिवारों के बीच सम्बन्ध का एक साधन 
है । एक-विवाह का कठोर रिवाज है। बच्चा पैदा होने के 
एक महीने पहले और बाद पिता-माता खाद्य सम्बन्धी निषेधों 
का पालन करते हैं। इस काल में दोनों बच्चे को जो नाम 
दिया जाने वाला है, उसी के पिता-माता के सम्बन्ध से पुकारे 
जाते हैं। माता-पिता वहुत एहतियात रखते हैं कि कोई उन्हें 
उनके नाम लेकर न पुकारे । समझा जाता हैँ कि इस एह्ति- 
यात से होनहार वच्चे को कोई हानि नहीं हो पाती । बच्चा 
पैदा होते समय गाँव की बयस्करा माताएँ गर्भवती स्त्री के पास 
जा पहुँचती हैं। स्त्री को अपनी कुटिया में ताजे पत्तों के झासन 
पर बेठाया जाता है। वह घुटनों को हाथों से दवा कर लकड़ी 
के एक तख्ते पर टेक लगा कर बैठती है। पास बैठी औरतों 
में से एक पेट का ऊपर का हिस्सा दवाती रहती है । नवजात्त 
शिश्षु को कौड़ी से खुरच कर नहलाया जाता है । शिश्ुकाल में 
ही वच्चा मर जाय तो ख्याल किया जाता है कि दूसरे बच्चे 
में ही वह पुनर्जेन्म लेगा । इसलिए दूसरे बच्चे को भी वही 
नाम दिया जाता है | 

विवाह के समय वधू मदालों से सुसज्जित नाच के मंदान 
के एक सिरे पर चटाई पर बैठाई जाती है । उसके मित्र ओर 
रिश्तेदार उसे घेर कर वेठ जाते हैं । फिर गांव का कोर्ट बड़ानइूदा 
वच्चू को उपदेश देता है । वर को भी वह उपबेश देता है झौर 
उसका हाथ पकड़ कर उसे वर के पास ले जाता है । बर दखू 
प्रसन्‍नचित्त साथ बैठते हैं और उनके मित्र और रिम्नेदार छोर 
जोर से रोते हट | दुछ हा दर वाद दूढ्ा दर का व देने साठ 
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यर.ववेठा देता है। इसके वाद जब कभी. दोनों एक-दूसरे का 
स्वागत करते हैं तो वर वच्चू की गोदी पर बैठ जाता है । 

. अन्दमानी विचारधारा में परिवर्तत का विलकुल भी स्थान 
नहीं है । सृष्टि का आरम्भ हुआ परन्तु एक वार चल पड़ने 
पर वह चक्रवत्‌ घूमती रहती है । अन्दमानी अपने को सुवि- 
न्यस्त विश्व के अंग स्वरूप देखता है परन्तु इस विन्यास में कार्य- 
कारण सम्बन्ध नहीं है | वल्कि प्राकृतिक नियम नैतिक नियम . 
जेसे ही हैं । सही या गलत का अर्थ प्रकृति के अनुकूल या 
प्रकृति के विपरीत काम करना है. । 

जीवारो--दक्षिण अमेरिका की अमेजन घाटी में ऐण्डीज 
पहाड़ की पूर्वी ढाल पर आदिम जीवारो जाति का निवास 
स्थान है। जीवारो नाम स्पेनिश आ्राक्रमणकारी दल के नेता 
बेनावांत का दिया हुआ है । वे खुद अपने को शुआरा कहते 
हैं । उनका निवास स्थान दुर्गम है और छोटी नदियों की धारा 
वहत तेज है इसलिए उन पर नाव आदि चलायी नहीं जा 
सकती । यही कारण है कि जीवारो की स्वतन्त्रता पर कोई 
हस्तक्षेप नहीं हो सका और आज भी वह एक स्वतन्त्र आदिम 
* जाति की स्थिति में ही है । | 
जीवारो की जीवन प्रणाली अमेजन घाटी की अन्य 
आदिम जातियों जैसी ही है। अमेजन घाटी में प्रचुर जंगल 
: होते हुए भी, प्रचलित धारणा के विपरीत, वहाँ जमीन बहुत 
उपजाऊ नहीं है। ऊँचे पेड़ों के तले-घास नहीं उगती । इस- 
लिए घास चरने वाले बड़े जानवर और शाकाहारी जानवरों 
के शिकार पर जीने वाले बड़े हिसक जानवर यहाँ नहीं मिलते । 
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लेकिन घनी लताशों से घिरे पेड़ों के सिर पर वन्दर, चिड़िया 
ओर असंरुय छोटे जानवर या कीड़े-मकोड़े पाये जाते हैं । 

जीवारो बन्दरों, चिड़ियों और कुछ अन्य जानवरों 
का भी शिकार करते हैं लेकिन उनका मुख्य श्राह्यार कुछ 
खाद्यान्न हैं जो औरतें उगाती हैं । साधारण आदिम तरीके से 
ही जंगल जला कर खेती के लिए जमीन साफ की जाती है । 
जलाने के पहले, पेड़ों के तने गोलाई से खुरचे जाते हैं । उनके 
पास केवल पत्थर के ही औजार होते हैं जिनसे अमेजन घाटी 
के सख्त मजबूत पेड़ों को काटा नहीं जा ज्षकता। तने पर 
काफी खुरचन से पेड़ जब कुछ दिनों वाद सूख जाते हैं, तभी 
उन्हें गिराया और जलाया जाता है । 

इस तरह जमीन साफ करने में काफी समय जग जाता 
है । जमीन के ये टुकड़े कोई पाँच साल तक ही खेती के लायक 
रहते हैं । इस बीच नये टुकड़े साफ कर लिए जाते हैं और 
खेती नये ढुकड़ों पर होने लगती हैं। खेती का एकमात्र 
ओऔजार लकड़ी है। मुख्य पेदावार गठि गोभी जैसी 'भंनि्नोदा 
है । मक्का, शकरकन्द और मटर भी वोये जाते हैं । केले श्र 
पपीते लगा तो दिये जाते हैं लेकिन फिर उनकी देखभाल नहीं 
की जाती । गैर खाद्यान्न पंदावारों में रई श्र तम्दाक £ै । 
किसी बड़ी नदी के पास रहने वाले मछली पकड़ने के लिए 
कई तरीके काम में लाते हैं। नदी में पानी दम हो तो दांध 
लगाकर पानी में एक वनस्पति का जहरीला रस शाल दिया 
जाता है। मछलियां वेहोंशी की हालत में ऊपर उठ आती हैं 
फिर लोग उन्हें बटोर लेते हैं। मघु ममिखियों का शहद उन्हें 
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वहुत प्यारा है । वीज या फल खाने वाली चिड़ियों का शिकार 
किया गया हो तो अनाज का हिस्सा निकाल कर फौरन खा 
लिया जाता है। “मैनिश्रोक' का आटा बनाया जाता है । इससे 
दराव वनाने के लिए औरतें 'मैनिश्रोक' दांत से कूच कर एक 
बड़े वर्तन में थूक देती हैं । 

फूंक वन्दूक (व्लो गन) जीवारों का एक विशिष्ट हथि- 
यार है। बन्दृक वनाने के लिए खज़ुर की दो लकड़ियों को इस 
तरह काटा जाता है कि वाहरी हिस्सा गोल रहे और अन्दर 
का हिस्सा चपटा । चपटी सतह पर एक नाली इस तरह काटी 
जाती है कि दोनों लकड़ियों को जोड़ने से बीच में एक खोखली 
नाली रह जाय । अन्दर रेत और पानी डाल कर एक और 
लकड़ी घूमा कर वन्दृक की नाली को बिलकुल चिकना कर 
दिया जाता है। नाली के अन्दर खजूर के पत्ते की रीढ़ से 
बनी एक वारीक लकड़ी डाली जाती है जिसका व्यास दिया- 
सलाई के वराबर होता है । इस तीर को फूँकने से वह कोई 
४५४ गज दूर जा पड़तां है। तीर कारगर केवल इसलिए होता 
है कि उसकी नोक पर जहर लगा रहता है । वन्दरों या चिड़ियों 
को तीर लगने पर वे केवल आधे घण्टे तक ही जिन्दा रह 
सकती हैं । 

जीवारो की सवसे बड़ी आकांक्षा योद्धा की ख्याति प्राप्त 
करना है। जो जितने सिर ले सके उसे उतनी ही ख्याति 
मिलती है। कोई दल दुश्मनों पर हमला करने का फैसला. 
करता है तो रात भर नाच होता है और दुश्मनों को दूत भेज 
कर आगाह किया जाता है। लेकिन हमले की तैयारी का . 
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उद्देश्य दुश्मनों पर अचानक दडूट पड़ना हैं। घुद्ध में बड़े-छूड़े 
' तो मारे जाते हैं लेकिन औरतें और वच्चे बन्दी कर लिए जाते 
हैं । ये वाद को आक्रमणकारी दल के सदस्यों की पत्लियाँ या 
पुत्र-पुत्री वन जाती हैं। युद्ध खत्म हो जाता है तो जिसने 
जिनको मारा है, वह उनके सिरों को चदोर लेता है । छुद्ध स्थल 
से कुछ दूर हट कर इन सिरों को सिकोड़ा जाता है। सिक्कुद्रा 
सिर या त्सास्तसा जीवारों की एक विशेप कलाकहूति है। सिर 
का चमड़ा कई घण्टों तक उवाला जाता है जबकि वह सिकुड़ 
कर एक तिहाई मात्र हो जाता है। सुखाने या सिकोड़ने का 
काम पूरा करने के लिए सिर के अन्दर गरम पत्थर या रेत 
रख दिया जाता है। सुरक्षित रखने के लिए इसे कोई श्राठ घण्दे 
तक ध्वएँ में रखा जाता है) चेहरे के चमड़े पर पालिश की 
जाती है | 

जीवारो की वय: संस्कार रीतियां दुखदायी नहीं हैं। 
लड़कियों को प्रथम मासिक होने पर, उतकी नाक में फूंक कर 
तम्बाकू का रस चढ़ाया जाता है) समझा जाता है कि इससे 
उन्हें वल मिलता है। लड़कों की जवानी पर दावत दी जाती 
है | ग्रनेक आदिम जातियों में प्रचलित घारणा के विपरीत 
जीवारो जादू-टोना को दीमारी का कारण नहीं समनता। वह्ठ 
जानता है कि जुकाम, बुखार या पेचिश्य प्राकृतिश वीमारियाँ 
हैं । लेकिन कई बीमारियों के सम्बन्ध में यह समझा जाता है 
कि भूत-प्रेत शरीर में घुस कर लोगों को वीमर कर देते हैं । 
इन वौोमारियों को अच्छा करने के लिए 'शमना, पीड़ित 
अंग को देर तक चुसता है, फिर एकाशक घर से निकल झार 
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कयं कर देता है। समभा जाता है कि भूत को उसने वमन कर 
दिया है और-इसी मौके पर घर के लोग भी भ्रूत को भगाने के 
लिए शोरग्ुल मचाते हैं । 
 जीवारो मरता है तो लाश खोखली लकड़ी में भर कर 
मकान के वीच के खम्भे पंर टांग दी जाती. है। लकडी के 
खोखले हिस्से में उसके प्रिय हथियार भी डाल दिये जाते हैं: 
और उसे लकड़ी की छाल से ढक दिया जाता है। छः दिनों 
के मातम के वाद लाश उठा कर एक - छोटे मकान में डाल 
दी जाती है.।। जमीन पर उसके लिए भोजन भी रख दिया 
जाता है। इसके वाद दो साल तक हर महीने कोई न कोई 
आकर भूमि पर भोजन डाल देता है। जीवारों का विश्वास _ 
है कि मृत्यु के वाद जानवर के रूप में पुनजन्म होता है । वच्चे 
मरते हैं तो वे चिड़ियों में जन्म लेते हैं । कोई योद्धा मरता है 
तो वह चीता होकर जन्म लेता है | वह चीता दुश्मनों के पास 
के जंगलों में जा रहता है. और उन्हें सताता रहता है। दो 
साल तक मुर्दे के लिए भोजन इसलिए रखा जाता है कि चीता 
बड़ा और पुष्ट होकर अपनी देखभाल स्वयं कर सके ।. इसके 
वाद टिकठी-उतार कर हड्याँ गाड़ दी जाती हैं । 
साया--अमेरिका की आदिम संस्कृति, माया और इंका 
सभ्यता में चरम विकास पर पहुँची है। मेक्सिको के दक्षिण 
घने जंगलों में अनेक संख्यक पिरामिड और मन्दिरों के खण्डंहर 
महिमा-सम्पन्न तो हैं ही, सुन्दर भी हैं। ये माया जाति की 
कृतियाँ हैं। लेकिन उनका वौद्धिक विकास और भी चमत्कारिक 
है । उनकी दिन पंजिका जटिल है परलल्‍्तु पूर्णतः आश्ुनिक 
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ज्योतिप-सम्मत है। उनकी चित्रलिपि पूर्व भ्ूमव्य-सागर की 
प्राचीन लिपि के अनुरूप .है। गणितणास्त्र के शून्य का 
आविष्कार उन्होंने भारतीयों से भी पहले किया । 
माया सभ्यता नगर सम्यता है, यद्यपि इसमें जनजातियों 
का जीवनक्रम वही वना रहा जैसा कि हजार वर्ष पहले भी 
वह रहा होगा । इस सभ्यता का उत्पत्तिकाल ईसा पूर्व कोई 
५०० वर्ष है और लगभग सन्‌ २०० तक इसने एक स्पष्ट रूप 
ग्रहण किया । सन्‌ 5०० तक यह सभ्यता अपने शिखर पर 
पहुँची । परन्तु सन्‌ १२०० में युकाटान प्रदेश में उत्तर के 
आक्रमणकारियों के साथ इसका पुनरम्युदय हुआ और फिर 
सोलहवीं शताब्दी में इसका श्रन्तिम पतन हुआ । ऐसा लगता 
हैं कि प्रशासकीय उच्च श्रेणी के सदस्यों ने ही इस सम्यता 
को जन्म दिया और उस श्रेणी के पतन के साथ इस सम्यता 
की भी समाप्ति हो गयी । 
माया सभ्यता के जानकारों ने हिसलाव लगाया है कि 
प्रत्येक परिवार को अपने खेतों पर साल भर में केवल ४८ 
दिन ही मेहनत करनी पड़ती थी और वाकी समय उन्हें पुरो- 
हितों या शासक श्रेणी के लिए काम करना पड़ता था। उनके 
बोपण और उनकी मेहनत से ही माया नगर बने ओर इसारतें 
बनीं । माया सस्यता अनेकांश में पुरोहितों के विचारों पे 
डी हुई है। माया दिन पंजिका से भी देव-देवियों का संयोग 
हैं। उनकी लिपि का उपयोग भी घामिक कार्यो के लिए 
किया जाता रहा | इन घामिक छूत्यों में बलिदान का भी एक 
* विशेप स्वान है। पद्मु या नरवलि से भी देवताओं की हलुष्टि 
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की जाती थी । उनकी धारणा के अनुसार विभिन्‍न स्वर्ग 
लोकों पर विभिन्‍न देवताओं के राज्य थे। इस कल्पना में 
झूलोक को मिला कर १३ स्वर्ग लोक हैं जो पृथ्वी के ऊपर, 
एक के ऊपर एक श्रवस्थित हैं । इसी प्रकार प्रथ्वी के नीचे भी 
पाताल लोक हैं और अन्तिम स्तर पर है यमलोक । इन देव- 
ताथरों की प्रतिमाश्रों को जीभ, कान, होठ आदि छेद कर खुन 
चढ़ाया जाता था। नर वलि के लिए युद्ध के किसी वन्दी को ही 
चुना जाता था | उसे नंगा कर नीला रंग दिया जाता था और 
उसके सिर पर एक विशेष प्रकार का शिरस्त्राण चढ़ाया जाता. 
था। पुरोहित के चार साथी उसके दोनों हाथ और पैर पकड़ 
कर उसे वेदी पर चित लेटा देते थे और पुरोहित उसका सीना 
काट कर दिल निकाल लेता था । जिस देवता के लिए बलि: 
दी जाती थी उस पर बलि के खून का प्रलेप लगा दिया 
जाता था। फिर पुरोहित वलि का चमड़ा पहन कर आआानुष्ठा- 
निक नृत्य करता था। जिसकी वलि दी गयी वह कोई 
शूरवीर रहा हो तो उसका शरीर भोजन के लिए जनता को 
दे दिया जाता था । 

बलि का एक विशेष प्रकार यह था कि वलि के नरों को, 
जिनमें औरतें वच्चे भी शामिल होते, हाथ पर बाँध कर एक 
कुएँ में डाला जाता था। उनके साथ जवाहिरात, बर्तेन और 
अन्य कीमती चीजें भी डाल दी जाती थीं। चिचेन इट्जा 
नाम के एक गहरे कुएँ पर सोने और तांबे की चीजें मिली हैं । 

माया पुरोहितों के लिए काल अनन्त है पर काल-चक्रों 
का आवततंन होता रहता है। काल गणना यह है कि २० दिन * 
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के १८ महीनों में एक वर्ष पूरा होता है और इसके बाद पांच 
अशुभ दिन पड़ते हैं जिसके वाद तया साल घुरू होता है । 
यह भी विश्वास था कि ५२ वर्ष के युग के अन्त में प्रलय हो 
सकता था | युग के वाद अन्तिम पचि दिन लोग थहर के 
चाहर निकल जाते और प्रलय की प्रतिक्षा करते । इसके बाद 
सूरज निकलता तो लोग खुशियाँ मनाते, पुरोहित पृतअन्नि 
जलाते और उसी से आग लेकर घर-घर में चूल्हे जलाये जाते । 

तगरों में थे मन्दिर, पिरामिड, नाच घर श्लौर शायद 
उच्च अधिकारियों के मकान। लेकिव जनता इन नगरों के 
चाहर झ्रादिम जीवन ही व्यतीत करती थी । वे खेती करते 
थे--अ्धिकांश मक्‍की की---और जंगल जलाकर ही खेती की 
जमीन तैयार की जाती थी। मवकी का सत्तू ही उनका सामान्य 
आहार था। फूस की छत सहित लट्टों का एक कमरा ही 
उनका मकान था। पहनने के लिए मर्द एक चौकोन कपड़ा 
श्रोढ़कर कन्धों पर गाँठ लगा लेते थे । शऔरतों का पहनावा 
एक अलखल्ला था जिसमें सिर और बाहों के लिए जयह कटी 
हुई होती थी । 

इंका--पेरू (दक्षिण अ्रमेरिका) का इंका साम्राज्य आदिन 
सभ्यता के चरम उत्तकर्ष का एक और निदर्शन है । इंका राज- 
घानी कुजको प्राय: एक स्वर्ण नगरी थी । चारों बोर सोने 
की भरमार | प्रसिद्ध सूर्य मन्दिर के पौचे और जानवर सोने 
के बने हुए थे और विल्कुल जिन्दा जान पड़ते थे । तांवा और 
चाँदी गलाने की तरकीव उन्हें मालूम थी झीौर पीतल की 
चीजें भी वे बना लेते घे । परन्तु उस सभ्यता को पीतल युस 
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की सभ्यता में शामिल नहीं कियां जा सकंता क्योंकि पीतल 
का इस्तेमाल औजार या हथियार वनाने के लिएं नहीं किया 
जाता था| देश में सिंचाई की पर्याप्त व्यवस्था थी, खाद का 
प्रचुर प्रयोग होता था और बुनकर उच्च कोटि के थे । 
.. इंका साम्राज्य की स्थापना के पहले प्रदेश में कई छोटे- 
छोटे राज्य थे और इंका जाति ने १३वीं सदी में इन सव 
राज्यों पर श्रपना आधिपंत्य फैला दिया। इन तमाम राज्यों 
पर अपना आधिपत्य जमाने वाले प्रथम सम्राट पाचाकुटी 
इंका का राज्याभिषेक सन्‌ १४३८ में हुआ । सन्‌ १५३१ 
तक, स्नेपनिश आक्रमण के परिणामस्वरूप इस साम्राज्य का 
पतन हुआ । परन्तु इंका सभ्यता की बुनियाद ईसा के जन्म- 
काल के पहले ही पड़ चुकी थी । लक्ष्य करने की वात है कि 
ऐंडीज पहाड़ों के पश्चिम तट की भूमि जहाँ इंस सभ्यता का 
विस्तार हुआ प्राय: मरु प्रदेश में ही पड़ती है, परन्तु जमीन 
उपजाऊ थी और पांनी, खाद की व्यवस्था से वहाँ काफी शरस्य॑ 
का उत्पादन किया जाने लगा था । ऊपर पहाड़ों पर आलू की 
खेती होती थी और पहाड़ में सीढ़ियाँ काट कर उन पर भी 
खेती की जाती थी । समतल भूमि पर मक्‍्की की पैदावार थी 
और समुद्र तट के पास शकरकन्द औरं टंमाटर के श्रलावा' 
रुई भी पैदा की जाती थी | लामा और आजपाका जैसे पालतू 
जानवरों से महीन ऊन भी मिलता था। माल ढोने के कार्म॑ 
में भी इन जानवरों को लगाया जाता था । 

इंका साम्राज्य की विशेषता थी नहरों और सड़कों का 
प्रवन्ध और जनता के लिए श्रमदान' अनिवार्य: किया जाना | 
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साम्राज्य में जनसंख्या भी कम नहीं थी--कोई ६० लाख । 
अधिकांश को कुछ न कुछ समय राज्य को देना पड़ता था । 
इस प्रकार काफी उपज बच रहती थी जिससे कुशल कारीगरों 
की जीविका चलती थी श्रौर राजघराने के लोगों के लिए भी, 
विना श्रम किये ही, खाद्यान्न का प्रवन्ध हो जाता था| इसी 
'फालतू उपज से सेना का भी पालन-पोषण होता था। बड़े- 
बड़े गुदामों में भ्रनाज जमा किया जाता था और उसके वितरण 
का अ्रधिकार राज्य को ही था। जरूरतमन्दों को भी इन 
शुदामों से अन्त दिया जाता था। इस व्यवस्था से यह भ्रम- 
पूर्ण निष्कष भी निकाला गया कि इंका साम्राज्य में समाज- 
वादी व्यवस्था थी । यह मत श्रान्त इसलिए है कि उपज की 
जिम्मेदारी राष्ट्र की नहीं थी। केवल जनता द्वारा उत्पन्न 
पैदावार पर राज्य का श्रधिकार था। उपज की वितरण- 
व्यवस्था राज्य के हाथों में थी परन्तु इसे राजकीय वाणिज्य 
नहीं कहा जा सकता । 

प्रशासकों ने राज्य की श्रम शक्ति का संगठन किया श्रीर 
उसी के द्वारा विश्ञाल इमारतें आदि भी बनाई गई 
लेकिन गाँव की श्रर्थ व्यवस्था ही सभ्यता की बुनियाद थी । 
यदि इस व्यवस्था के परिणामस्वरूप प्रचुर जनसंख्या की 
आवश्यकताओं की पूर्ति के अलावा राज्य की जरूरत के लिए 
भी कुछ उपज बच न रहती तो इंका साम्राज्य कुछ आ्लादिम 
जन-जातियों का एक समूह मात्र होता । साथ ही बुनियादी 
तौर पर इंका सभ्यता अन्य आदिम जातियों की सभ्यता से 
भिन्न न थी। प्रश्ासकीय वर्ग का जीवन उन्नत था, दूसरों 
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का जीवन साधारण था । इंका सभ्यता का उन्नत स्तर इस 
प्रशासकीय वर्ग के कारण. ही सम्भव हो सका। इस वर्ग का 
एक विशेष पेशा उल्लेखनीय है। यह है गणकों का पेशा 
जिससे जनसंख्या और राजस्व का हिसाव रुखा जाता था 
इस गणित का सांधन था कीपू--छड़ी या रस्सी जिसमें जगह 
जगह सुतली वंधी होती थी । विभिन्‍त चीजों के लिए या 
जिलों के लिए सुतलियाँ भिन्‍न भिन्‍न रंग की होती थीं। एक 
के ऊपर एक गाँठ वाँबने से नीचे से ऊपर, एक, दस, हजार 
आदि का वोध होता था। यह एक प्रकार से दशमलव 
प्रणाली का प्रचलन था | इंका उत्सव सूर्योपासक कृषि समाज 
के अनुरूप ये ।. सूर्य विशेष स्थानों में आने पर (२१ जून, 
२१ सितम्बर और २१ दिंसम्वर) उत्सवादि होते थे | लेकिन 
ईतू पूजा जिस किसी समय हो सकती थी, “विद्येपकर, सूखा, 
महामारी और युद्ध के समय जब कि इंका को देवताओं की 
सहायता की आवश्यकता पड़ती थी । लक्ष्य करने की वात 
है कि बंगाल में भी ईतू पूजा की जाती है (अगहन के महीने 
में) | वंगाली ईतू पूजा एक प्रकार की सूर्योपासता है पर 
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आदिम कला 

आदिम कलाक्ृतियाँ हमें ईसा पूर्व २० हजार और १० 
हजार वर्षों के वीच की मिलती हैं। ये कृतियाँ श्रारिगनेशियन 
युग की हैं। छोटी मानव-मूर्तियाँ सख्त चीज पर बनाई गई 
हैं। इनकी एक विशेषता यह है कि चेहरे नहीं बनाये गये 
हैं। स्तन या जाँघ जैसी नारी विशिष्टता पर भ्रधिक ध्यान 
दिया गया है। ऐसा विश्वास किया जाता है किये मातृत्व 
या शिश्यु-जन्म की देवियों की प्रतिमाएँ हैं। चूने के पत्थर 
या हाथी दाँत की ये मूर्तियाँ फ्रान्स के दक्षिणी भाग में 
मिली हैं । 

पशु मूर्तियों का प्रचलन वाद के मंगडेलेनियन युग का है । 
इनमें प्रकृति का अनुकरण बड़ी खूबी के साथ किया गया है । 
फ्रांस में मिट्टी का वना सिंह अपनी माँद में घुसते हुए दिखाया 
गया है जो जानदार मालूम पड़ता है। श्रारिगनेशियन. युग के 
उत्तर काल में खुदाई और चित्रकारी का भी विकास हुआ । 
उनमें विभिन्‍न अंगों का अनुपात विलकुल सही है श्रौर हलके 
या गहरे रंगों का इस्तेमाल भी कुशलता के साथ किया गया 
है। ग़रुफांश्रों में वने हुए चित्रों से उस समय के जीवन का भी 
एक आभास हमें मिल जाता है। प्रस्तर युग की चित्रकला 
में लक्ष्य करने की वात यह है कि अत्यावश्यक त्फसीलों पर 
विशेष नजर डाली गयी और अनावश्यक चीजों को कोई 
'स्थान नहीं दिया गया। लड़ाई था शिकार के चित्र मानो 


२०८ ग्रादिम मानव समाज 


व्यक्तिगत अनुभव से ही खींचे गये हैं । 

अफ्रीका में सहारा प्रदेश भी प्राचीन काल में कला का 
'एक केन्द्र था। दक्षिण श्रफ्रीका में बुशम न जाति की कला- 
कृतियाँ प्राय: सर्वत्र मिलती हैं। इससे अनुमान लगाया जाता 
है कि छोटे कद और पीले रंग के बुशमैन एक समय सारे 
दक्षिण अफ्रीका में फैले हुए थे। अधिकांश चित्र पहाड़ों पर 
खींचे गये हैं । एक सुन्दर चित्र में गौर से देखने पर शुतुर- 
'मुर्गों के वीच एक के पर मनुष्य जैसे दिखाई पड़ते हैं। वह 
वास्तव में मनुष्य ही है और वह शिकार के लिए शुतुरमुर्ग 
का चमड़ा ओढ़े हुए है। उसके परों के वीच से तीर धनुष 
भी दिखाई दे जाता है। कुछ चित्रों में छोटे पीले रंग के 
बुशमन लम्बे काले व्यक्तियों से लड़ते दिखाये गये हैं। ये 
काले लोग स्पष्टतः वान्टू जाति के हैं। यह भी पता लगाया . 
गया है कि वे मिट्टी या घातुओझ्रों से रंग बनाते थे जो चर्वी से 
मिलाये जाते थे । 

मू्तिकला नीग्रो जाति की विशेषता है। कांगो घाटी 
गोल्डकोस्ट आदि पश्चिमी अफ्रीका के प्रदेशों में लकड़ी की 
खुदाई से जो मूर्तियाँ वनाई गयी हैं वे वास्तव में सुन्दर हैं । 
सिलेण्डर की शक्ल के पेड़ के तनों से इन मुर्तियों को बनाना . 
और सहज हो गया । हाथी दाँत की मूर्तियाँ भी वनाई गई 
'हैं लेकिन इनमें कभी-कभी अनुपात का अ्रभाव- दिखाई देता , 
हैं। इस असंगति का कारण हाथी दाँत का आकार है। 
गोल्ड कोस्ट में घोड़े पर सवार एक व्यक्ति की मूर्ति में सवार 
तो ठीक ही है लेकिन घोड़े का आकार तुलनात्मक रूप से 
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चहुत क्षुद्र है। यह घोड़े का व्यंग्य-चित्र भी कहा जा सकता 
है लेकिन शिल्पकार का वास्तविक लक्ष्य सवार को ही स्पष्ट 
रूप देता था । नाइजीरिया में कोई आठ सौ छोटी प्रस्तर 
भूतियाँ मिली हैं जिनमें विभिन्‍न कवीलों की भिन्‍न-भिन्‍न 
बक्‍लें प्राकृतिक सत्य के वहुत्त तिकट हैं । | 
एशिया में चीव की कला की ख्याति तो है ही, हाल के 
रूसी श्रवुसंधान से साइवेरिया और उजवेकिस्तान में भी 
प्राचीन कलाकृतियों का पता चला है। लीना नदी पर 
शिशकिनो गाँव के पास की पहाड़ियाँ आदिम कला का अजा- 
यवघर मानी जाती हैं। लाल रंगे हुए पूरे कद के एक घोड़े 
का चित्र परदिचमी यूरोप की ग़ुफाशं के चित्रों जैसा ही है । 
उजवेकिस्तान के चित्र मेसोलिथिक युग के हैं और वहाँ 
नीआनडर्थल जाति के एक युवक की हड्डियाँ भी मिली हैं । 
चीनी वर्तेनों की मशहूर चित्रकारी सियावंश (ईसा पूर्व २२ 
सी वर्ष) के भी पहले की हैं। लेकिन यह अनुमान करना 
कठिन नहीं कि कला का प्रारम्भ और पहले ही हुआ होगा | 
भारतीय कला वस्तुओं की तारीख का पता लगाना चहुत 
कठिन है। फिर भी यह निश्चित है कि रायगढ़ और श्रादम- 
गढ़ के पहाड़ों पर चित्रकारी प्राचीन प्रस्तर छुग के उत्तरकाल 
की है। मोएनजोदड़ो की सभ्यता के काल में तो इस कला का 
और भी अधिक विकास हो चला था। पश्चिमी एशिया में 
सुमेर कला को आदिम कला कहना ही कठिन है । 
इंडोनेशिया, पोलिनेशिया, मेलानेशिया और अमेरिका 
आदि प्रदेशों की कला के सम्बन्ध में कुछ कहने के पहले, 
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झादिम कलाःकी एक विद्येषता पर ध्यान देना श्रावशयक है। 
विद्येषता यह है कि प्राय: आदिम कला का सम्बन्ध धामिक 
अनुष्ठानों या भावनाशरों से है। कला का प्रयोग, जादू के 
अ्रनुष्ठानों में देवताओं को तुष्ट करने के. लिए या खेतों को 
उपजाऊ बनाने के लिए उन्हें मजबूर करने को भी किया गया 
है। होपी-इंडियनों के क्ृषि-देवता की म्रूर्ति में गालों.पर वक्रः 
रेखाएं हैं। ये बादलों के प्रतिनिधि स्वरूप हैं। ऊपर दौड़ती 
हुईं सर्पाकार रेखायें विजली की प्रतीक स्वरूप हैं। सीघी 
निम्नगामी लकीरों से. वर्षा दिखाई गई है। : 

मुखड़े तो अधिकाँश घामिक उद्देश्य से ही वनाये जाते थे । 
उत्तर अ्रमेरिका की विक्शुला जनजाति का मुखड़ा एक विशाल 
ईगल पक्षी के मस्तक की अनुकृति स्वरूप है | विक्युला-विश्वास 
के अनुसार इस पक्षी के परों के फटफटाने से ही आसमान 
गरजता हैं । इसलिए ईगल को गरजपक्षी भी कहा जांता है । 
केलामाता (वोरनिश्रो) जनजाति का देव 'वोली आतप' लोगों 
को वीमारी से वचांता है। इसलिए वे “आतप' की छोटी-छोटी 
सृर्तियाँ पास रखते हैं। बिना हाथ पैर की जो शृर्तियाँ मिली हैं 
उनमें भी छन्दमय गति का आभास बहुत स्पष्ट है। 

: आस्ट्रेलिया में फर्श पर भी खुदाई की गई है और ये वहुत 
बड़े आकार के हैं। पक्षी जैसे सिर वाले एक व्यक्ति के चित्र की 
लम्बाई १९ फीट और चौड़ाई साढ़े चार फीट है। सुरक्षित 
पहाड़ी स्थलों में एम और कंगारू के शिकार के चित्र सजीव 
हैं और उनमें कलाकारों की पर्यवेक्षण शक्ति के भी परिचय 
मिलता है । बुलरोरर और टोटेमस्तम्भ॑ आस्ट्रेलियन आदिम 


श्रादिम कला २११ 


कला की अन्य विशेषताएं हैं । 

आदिम कला प्रकृति का अवुकरण मात्र नहीं है। आदिम 
लोय चित्र में उन चीजों को भी दिखाते हैं, जो ऊपर से भले 
ही न दिखाई दे लेकिन जिनके सम्बन्ध में उन्हें यह ज्ञान है कि 
उनका वास्तविक अस्तित्व है। इस प्रकार मछली के चित्र में 
मछली की हड्डियाँ भी मौजूद हैं ओर उनके खाद्य माँस-भाग 
को भी चित्र में विशेष स्थान प्राप्त है । 

आदिम कला का सब से अधिक उत्ककर्ष हुआ दक्षिणी फ्रांस, 
स्पेन और पर्चिमी ऐशिया में । मिस्र की कला तो प्राचीन है, 
परन्तु प्राचीन होते हुए भी मिस्नी सभ्यता की गणना आदिम 
सभ्यता में नहीं की जाती । 


परिश्िष्ट 
हिमयुग श्र र मानव 


यद्यपि १८वीं सदी के अन्त में ही यह अ्रनुमान किया जा 
रहा था कि पृथ्वी पर आध्रुनिक जीवन आरम्भ होने के पहले 
दुनिया के एक बड़े हिस्से पर हजारों वर्ष तक वर्फ जमी रही, 
परन्तु हिमयुग के सिद्धान्त को सन्‌ १८४० में ही स्विस भूत- 
त्ववेत्ता लूई आगासी ने वैज्ञानिक रूप दिया । आज यूरोप के 
लिए अधिकांश को यह सिद्धान्त मान्य है कि आज से ६ या 
१० लाख वर्ष पहले यह वर्फ नारे, इंगलेंड श्र उत्तरी जमंनी 
के पहाड़ों पर पहले-पहल पिघलने लगी और झाज से १५ या 
२० हजार वर्ष पहले झाल्पस पर्वत श्रेणी से आखिरी वार वर्फ 
गली । आझ्राल्पस की चार घाटियों के नाम पर बर्फ जमने के 
चार विभिन्‍न कालों का नामकरण किया गया है--गुंज, 
मिप्डेल, रिस्‌ और उर्म | गुंज और मिण्डेल के वीच आवोहवा 
गर्म और नम रही, मिण्डेल और रिस्‌ के वीच खुश्क भर 
ठण्डी जलवायु थी, रिस्‌ और उर्म के वीच आबोहवा फिर गर्म 
ओर नम हो गई। उर्म के बाद भी वर्फ कभी-कभी जमी लेकिन 
अधिक मात्रा में नहीं । वर्फ जब पहली वार गलती शुरू हुई 
उसी समय पृथ्वी पर मानव-जाति का उदय हुआ शोर मानव 
विज्ञान में उसी काल को प्लीस्टोसीन या श्रादि नूतन काल कहा 
जाता है । जब से आधुनिक मानव का उदय हुआ उसे होलोसीन 
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या अतिनूतन काल कहते हैं | प्लीस्टोसीन और होलोसीन का 
काल ही हिमयुग का काल भी है । 

उत्तर अमेरिका में तीन क्षेत्र वर्फ से ढके थे और ३६ 
हजार वर्ष पहले वर्फ गलनी छुरू हो गयी और वर्फीला क्षेत्र 
संकुचित होता गया । 

स्वभावत: हिमयुग, जलवायु में विशेष परिवर्तत का काल 
था। हिम के साथ वनस्पति कभी आगे बढ़ती थी श्रौर कभी 
पीछे हटती थी । समुद्र का स्तर भी ऊँचा चढ़ जाता था या 
. नीचे गिर जांता था । समुद्र के पानी से जो वर्षा होती वह 
जमकर पहाड़ों पर बर्फ वन जाती, नदियों के जरिये वह पानी 
फिर समुद्र में जा गिरता । इस प्रकार वर्फ का परिमाण वढ़ 
जाता और समुद्र की सतह नीचे हो जाती । वर्फ जब पिघलने 
लगती तो समुद्र का पानी वढ़ जाता और सतह कोई ३ सौ 
फीट ऊपर चढ़ जाती । वर्फ का परिमाण बढ़ता और समुद्र 
की सत्तह नीचे गिरती तो नदियों की ढाल भी नीची हो जाती 
झौर उनकी घारा भी तेज हो जाती । फिर समुद्र की सतह 
ऊपर चढ़ती तो नदियों की चाल घीमी पड़ जाती, पानी में 
घुली मिट्टी आदि नदी तल में जमा होती रहती । इस प्रकार 
नदियों के अन्दर चबूतरे वन गये हैं और इन चबूतरों म॑ं जमा 
मिट्टी आदि से वहां मिट्टी आदि के जमने की कालगणना को 
जाती है । नदी की धारा के प्रथम हिस्से का चबूतरा सव से 
पुराना माना जाता है और आगे बढ़े चबूतरों का काल पीछे 
हटता जाता है । नर या पंशुकंकाल और झौजार भश्रादि जिस 
: चबूतरें में मिलते हैं उसी से. औजार या कंकाल की कालगणना 
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की जाती है | श्रफ़ीका में आज जहाँ सहारा मरुभूमि है, हिम- 
खण्ड के प्रसार के समय वहां पानी वरसता था और तापमान 
भी श्राज के मुकावले कम था। समुद्र का स्तर नीचे गिरने के 
कारण एक समय था जव कि एशिया और अमेरिका के वीच 
जमीन का ही एक पुल वन गया था । अलास्का और साइवे- 
रिया के वीच वेरिंग जलडमरूमध्य की गहराई १८० फीट 
मात्र है । परन्तु समुद्र तल एक समय ३ सी फीटसे भी 
अधिक नीचे गिर गया था | श्राज यह प्रायः निसंशय है कि 
कोई दस हजार वर्ष पहले मानव जाति के लोग एशिया से 
जमीन के रास्ते अमेरिका पहुँचे । अ्रमेरिका में स्वतन्त्र रूप से 
मानव की उत्पत्ति नहीं हुई । 
हिमयुग की उत्पत्ति कंसे हुई ? 

भूतत्व विज्ञान का अनुमान है कि पिछले हिमयुग से पहले 
जो हिमयुग श्राया था वह वीस करोड़ वर्ष पहले की वात्त है 
जो प्राणीक्षास्त्र के अनुसार सरीसृप युग था । आज से दस 
लाख वर्ष पहले हिमपात का कारण क्या था, इस सम्बन्ध में 
कई सिद्धान्त हैं | एक प्रचलित सिद्धान्त यह है कि एथ्वी का 
तापमान कुछ गिर गया था। अ्रधिकाँश भूतत्वविदों का 
विश्वास है कि आ्राज भी तापमान कुछ नीचे गिर जाव तो 
पृथ्वी पर हिमयुग का पुनराविर्भाव हो जाये ! एक जमंत 
विद्वान ने गणना की है कि पिछले हिमयुग में ग्मियों में ताप- 
मान आज के ग्रीष्मऋतु के त्तापमान के मुकाबिले केवल ४ 
डिग्री सेन्टीग्रेड या छ डिग्री फारेनहाइट कम था। विद्वव का 
तापमान गिरने के तीन कारण वताये जाते हैं । पहला कारण 
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यह है कि हर €२ हजार वर्ष की अवधि में पृथ्वी के परि- 
क्रमण मार्ग में सामान्य परन्तु नियमित परिवर्तन हुआ करता 
. है। दूसरा यह कि ४० हजार वर्ष की अवधि में पृथ्वी की 
घुरी के कुकाव में कुछ परिवर्तन होता है। तीसरा कारण 
यह है कि घुरी की गति भी २१ हजार वर्षों में कुछ अस्थिर 
हो जांती है, कुछ चक्‍कर-सी काट जाती है। पहले परिवर्तन 
के कारण सूर्य से पृथ्वी की दूरी घट-वढ़ जाती है । वाकी दो 
कारणों से सूर्य की किरणों के कोण में परिवर्तत होकर, स्थान 
और मौसम विशेष में गर्मी घट-वढ़ जाती है। परन्तु इनमें से 
किसी एक कारण से .ही पूर्य की गरमीः पृथ्वी पर कम नहीं 
पहुँचती । दो या तीन कारणों के संयोग से ही पृथ्वी पर सूर्य 
की गरमी कम हो जाती है । 

परन्तु क्या कारण है कि पिछले १० लाख वर्षों में ही . 
पृथ्वी का तापमान कम हो गया और इसके पहले करोड़ों वर्ष 
तक तापमान में कमी नहीं हुई ? इस सम्बन्ध में जायनेर का 
सिद्धान्त यह है कि इस अवधि में समुद्र का स्तर नीचे गिरा 
जिससे पहाड़ों पर तापमान और नीचे गिर गया । यह तो 
सर्वसम्मत सिद्धान्त है कि समुद्र के स्तर-से हम ज्यों-ज्यों 
ऊपर उठते हैं तापमान त्यों-त्यों गिरता जाता है।. समुद्र स्तर 
नीचा हो तो हिम रेखा भी नीचे आ जाती है और पहाड़ों पर 
अधिक .वर्फ जमा होने लगती है। ग्रीष्म का - तापमान कम: 
होने: के कारण यह. सारी वर्फ पिघल नहीं पाई और. वर्फीले 
क्षेत्र का और विस्तार होता गया ।.. 


